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यह पुस्तक श्री परिपूर्णानन्द वर्मा की दस वर्षो की साधना का परिणाम है । इसमें 
तन्त्र-शास्त्र पर भी विशेष ध्यान दिया गया है । प्रतीकों पर विचार करते हुए लेखक ने 
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पठनीय सामग्री दी है। इसमें पाश्चात्य विद्वानों के सिद्धान्तों की चर्चा एवं आलोचना 
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निवेदन 


प्रतीक-शास्त्र के प्रकाशन के साथ मेरे लघु जीवन के दस वर्ष की साधना तथा 

तपस्या को पूर्णाहति हो रही है । सन्‌ १६५० की महाशिव-रात्रि की ही वात है। 
भगवान्‌ शंकर की पूजा करते समय मुझे अंग्रेज़ी लेखक कटनर की एक पुस्तक का 
ध्यान आ गया । उन्होंने सिद्ध किया था कि शिवलिंग का पूजन केवल “सृष्टि की 
रचना” तथा स्त्री-पुरुप सम्बन्ध का प्रतीक है। उनके उस भयंकर अज्ञान से मैं 
विचलित हो उठा । मन हो तो है । पूजा-पाठ के समय सबसे अधिक भागतता है। 
वह चंचल मन कई पाश्चात्य लेखकों की रचनाओं की ओर भाग गया । प्रसिद्ध मनो- 
वैज्ञानिक फ्रायड ने सर्प की पूजा तथा सर्प के प्रतीक को वासना से सम्बन्धित कर 
दिया है । हावेल लेखक ने वौद्ध मन्दिरों पर उलदे कमल का उलटा ही श्र लगाया 
है । स्वस्तिक के विषय में तो अज्ञान भरी पुस्तकें विदेशी भाषाओं में भरी पड़ी है । 
किन्तु इसमें उनका दोष नहीं है । इस संसार में कितने ऐसे व्यक्ति हैं, जो संसार की 
वास्तविकता अथवा विचित्नता से परिचित हैं ? कितने ऐसे व्यक्ति हैं, जो उसकी 
रहस्यमयी रचना की जानकारी रखते हैं। इस जगत्‌ में सत्य क्या है ? यह कौन 

कह सकता है ? हम जो कुछ करते या कहते हैं, वह भी तो प्रतीकमय है । हमने क, ख, 
गे अक्षर या ध्वनि को देखा नहीं है । उनकी पहचान के लिए वर्णमाला बनाली । 

हमने भगवान्‌ को देखा नहीं है--उसकी पहचान के लिए मूर्ति वना ली। में हाड़- 
माँस का लोथड़ा हूँ। मुझे पहचानने के लिए और दूसरे प्राणियों से भ्रन्तर करने के 
लिए मेरा नाम रख दिया गया है । यह सब प्रतीक ही तो हुए । 

प्रश्न यह्‌ अवश्य उठता है कि यह चीजें चिह्न हैं, संकेत हैं या प्रतीक हैं । इन 

तीनों में सूक्ष्म अन्तर है--पर कितना भी सूक्ष्म अन्तर हो, यह वहुत ही महत्त्वपूर्ण है । 

क्या और कितना अन्तर है, इसकी मीमांसा तो इस ग्रन्थ में ही मिलेगी । अंग्रेजी में 

चिह्न को साइन” कहते हैं। संकेत का वास्तविक अंग्रेजी अनुवाद “इंडिकेशन” होगा । 

किन्तु, प्रतीक “सिम्वल को कहते हैं । “सिम्बल” का आध्यात्मिक तथा विश्व-व्यापी 

रूप, पाश्चात्य दाशेनिकों में, सबसे पहले कैसिररे ने समझा था | 


प्रतीक का विषय बड़ा ही रोचक है | इसमें पैठने पर संसार के सभी विपय चाहे 
विज्ञान हो, भूगोल हो, जीव-जन्तु-शास्त्र हो--सब कुछ इसमें आ जाता है । अ्रतएव 


(२) 


एकवारइस विपय पर लिखने का श्रयत्न करते ही अ्रथाह समुद्र मे कूद पडना पडता है । 
किनारा दिखाई नही देता । गूढ़ से गूढ बातें निकलती झाती हैँ । तत्न-शास्त्न वी गूढ 
बाता को साफ़ साफ लिखने का साहस भी नही हाता । फिर भी यथाशवय प्रयत्न तो 
यही क्या गया है कि ज़रूरी बाते न छूटने पायें 

यह विपय रोचक है, रहम्यमय भी है । अ्रतएव बहुत चेष्टा करने पर भी कही कही 
पर जदिलता श्रा ही गयी है | पराठका को जरा ध्यान से पढ़ना पडेंगा। प्रारम्भ के 
अध्याया का ध्यान से पढ़ने पर पिछले अध्याया में समूचा विषय स्पष्ट ही जायगा | 
तब पाठक अनुभव करेगे कि इस सम्बन्ध में कुछ लिखदा क्तिता झावश्यक था । 

प्रतोक-शास्त्र से सम्बन्धित हिन्दी में एक पुस्तक मैने भर देखी है । पर, जिस 
मीमासा को आवश्यकता तथा अपेक्षा थी, सम्भवत वह इसी ग्रन्थ में मिले ) यदि इस 
पुस्तक में किसी के निश्चित विश्वास के विपरीत कोई सिद्धान्त मिले तो में उसके 
लिए क्षमा प्रार्थो हैँ । किसी विपय के वैज्ञानिक विवेचन में ऐसा करना ही पडता है । 
पर इसका यह ग्रथ क्दापि नहीं है कि में किसी भ्रन्य के सिद्धान्त के प्रति पूरी श्रद्धा 
तथा झादर नही रखता । यह पुस्तक घमग्रन्थ या आध्यात्मिक ग्रन्य नही है । शुद्धताः 
मनावैज्ञानिक भी नहों है। एक कम बुद्धिवाले लेखक का एक अनन्त विंपय पर 
प्रकाश डालने का प्रयास मात्र है। दस वर्ष पूव के सकल्‍्प से उत्पन्न श्रध्ययत का 
परिणाम मात्र है । 


--परिपूर्णानन्द वर्मा 


यतीकन्शास्त 


(संकेत, लक्षण, चिह्न तथा झुद्गा का रहस्य) 


'प्रतीक' की व्याख्या 


सहज रूप में “प्रतीक” शब्द की व्याख्या करना कठिन है । इस शब्द के प्रयोग 
से हंमारा जो तात्पर्य है, उस अर्थ में इस विपय पर देशी या विदेशी भाषाओ्रों में कोई 
भी ग्रत्य उपलब्ध नहों है। अंग्रेजी भाषा में एक शब्द है 'सिम्वल” | किन्तु जितने 
श्र्थों में इस शब्द का प्रयोग हुआ है, उससे तो “सिम्बल'* के अनेक अर्थ हो सकते 
हैं, जैसे संकेत, लक्षण, चिह्न तथा मुद्रा” इत्यादि । चिह्न के लिए अंग्रेजी भाषा में 
“साइन” शब्द है। किन्तु संकेत आदि के लिए यों पर्यायवाची शब्द अनेक मिल जायें, 
पर वैज्ञानिक दृष्टि से उस भाषा में “सिम्वल” के अलावा दूसरा शब्द नही है । 

किन्तु प्रतीक न तो संकेत है, न लक्षण है और न चिह्न है। फिर भी हम अगले 
अध्यायों में इन सब भिन्न अर्थंवाली चीजों पर विचार करेंगे । यदि प्रतीक से तात्पर्य 
उस निशानी से है जो किसी अदृश्य, सामने न दिखाई पड़नेवाले दृश्य, वस्तु, देव, 
देवी का आभास है तो यह कहना स्यात्‌ उचित न हो, क्योंकि व्याकरण के अनुसार 
“आभास” का अर्थ “मिथ्या भी होता है, जैसे हेत्वाभास यानी समिथ्या न्‍याय। 
ब्राह्मणाभास यानी मिथ्या ब्राह्मण । श्रमरकोश में प्रतीक का अर्थ है--- अछ्ग:प्रतीको ' 
अवयव:*] अहूग, प्रतीक, अवयव, तीनों का समान रूप में अर्थ समझ लेना भी 
कठिन है। 


अभिधानरत्नमाला में प्रतीक को पुंलिज्भ वाचक शब्द “प्रतीयते प्रत्येति वा 


२. 5श> ४0. 
२. छा0- 


३. हलायुद्धकोश--सरस्वत्तीभमवन, वाराणसी । 


है. अतीर-शास्त्र 


डेप “हुक देश , ध्ध्ग , झषषय , घर्ष दिया है।इस शम्द का प्रषोध आगेद में 
भी है!--पि सानुता पृष्यी संस उर्दी पृ प्रतीर सध्येशे घत्ति,) इसी बा भाण 
मरते हुए गायणामाएं में ज्ियां है-- 


तपाशि पृषु विशीर्य परठीरं बृमिश्या घरपद 


मद उसे धरित का दिरार कर पृषु मे पृष्ठी शा प्रवीर, प्रवमव बनाया 
ता ब्रतोती उसे पदेंगे, जो रिगी का भंग हूं, प्रपपव हू।। हमारे शार्शवारों बा 
सदर है दि २००बराष्टर दव पूर्व यू से पृष्री झ़े। पृषु मामर शिएगू घारण« 
गया से विरा-ि बर पृष्यी हा परे हुए है। पृष्वी गृप में १२०० गुनों ४ंटी है, 
प्रश्दापार है धौर १८३ मीत प्रति सेकरट जी गति से सूर्ण दी परिषर्मा गर 
रही है'। पषएय पृथ्यी सूर्य शा पथ्य है, धषयद है, प्रतीत है। 


झ्ूत्ति 


क्या प्रतीक मूत्ति हैँ? मूत्ति देवता का अंग या अवयव है, यह कौन 
कहेगा ? मूत्ति स्त्रीलिग शब्द है। मनु ने भी इस शब्द का प्रयोग किया है। 
इस शब्द का अर्थ शरीर, देह, गात्र, कलेवर, प्रतिमा तथा स्वरूप है। स्वरूप के 
श्र्य में जैमे 'पिता प्रजापति को मूत्ति है', श्रात्मा सब प्राणियों की मूत्ति है, 
वहन दया की मूत्ति है, इत्यादि ।* 

मूत्ति के लिए अंग्रेजी में “आइड्ल (700!) शब्द है। अज्ञानवश पृश्चिमी 
लोग हिन्दू को “आाइड्ल वर्शिपर” यानी मूत्ति-पूजक कहते हैं, पर मूत्ति तो वह 
चीज़ है, जो किसी का स्वरूप हो, देह हो, तस्वीर की तरह से नक्कल करके बनायी 
गयी प्रतिमा हो । किन्तु कोई भी सच्चा हिन्दू यह नहीं कहेगा कि चार भुजा- 
वाले विष्णु या जीभ निकाले हुई काली को देखकर, चित्रकार ने उनकी तस्वीर 
खींच ली। कुम्हार ने उनकी मूत्ति बना ली श्रथवा इस प्रकार से नकल करके, 


सामने देखकर मिट्टी या पत्थर से तस्वीर वना दी ।वबुद्ध की प्रतिमाओं का जिक्र 


करते हुए आदि शंकराचार्य ने अपने वेदान्त दर्शन में “पौत्तलिक” यानी “पुत्तली” 


या पुतली की उपासना करनेवालों का ज़िक्र किया है । ऐसी कला को पुतली 
कहता उचित होगा । मूत्ति उसी को कह सकते हैं जो स्वरूप मात्र हो, जैसे पिता 
प्रजापति का स्वरूप है। वहन दया स्वरूप है । यानी उनके गुणों का प्रतिविम्ब 
है, छाया है, आकार है। सजीव प्राणी मूत्ति हो सकता है। गुण तथा प्रतिमा 
मूत्ति का रूप ग्रहण कर सकती है, पर जिसे हम लोग साधारण तौर पर मूत्ति कहते 
हैं चह मूत्ति नहीं, मूत्ति-सदृश वस्तु है, प्रतिमा है। 


ट 


२. मसनुस्थति १२, १२० “गान्न मू्तिपु ।” 
- आचायों बजहाणों मूत्तिः पिता मूत्तिः प्रजापतेः । 

दयाया भगिनी मुृत्तिपंमस्यात्मातिथिः खयम। 

अग्नेरभ्यागतो मूत्तिः सर्वेभूत्तानि चात्मनः ।--भागवत्त, ६- ७. २९-३० । 
३. देखिये वेदान्तदर्शन, अध्याय २, हे । 


प्रतिमा 


प्रतिमा स्व्रीनियग शब्द है। प्रतिब्छाया, प्रतिशति, प्रतिविम्ब, प्रतिरुष, प्रतिनिधि 
झादि इसर पर्यायवाो शब्द हैं | द्रृसलिए किसी देयी-देवता पी प्रतिमा वी, उसे 
प्रतिब्रिम्य का पूजा की जाती है, पुततों या मूसिवी नी । शिव लिये वी शवर मी मूर्ति 
ता बह हो सही सकते । प्रतिश्प भी नहीं कह सकते । उसे प्रतिमा बेवल इसलिए वह 
सतत हैं कि बह उनया, महादेव का, “प्रतिनिधि” है । हतुमान्‌, राम, हृष्ण, सूर्य, चद्ध 
आदि को प्रतिमाएँ हा सवती हूं । इनये युणा ये कारण इनती मत्ति सी बन सकती है पर, 
विष्णु, शकर, काली प्रादि, जा भ्रवतार सेतर मनुष्प के रूप में स्वय बभी नदी दियाई 
पड़े, जिनवा। अ्पती प्रॉया से शवराचार्य ने भी नही देखा", उनकी जिस रूप में दम 
उपासना बरते हैं, वह उनवा भ्रययव, पभ्रग यानी प्रतीव हो सकता है । गीता में ग्यारहवें 
अ्रध्याय में मगवान्‌ या जिस रूप वा वर्णन है, वह भी तो परत्रह्म वा एप प्रतीक सात्र है । 
प्रतीत शब्द का इसी रूप में प्रयाग बेदान्तदशशन में शकराचार्य ने किया है । “प्रतिमा” 
शब्द का प्रयोग ऋग्वद ये दसवें मण्डल में तवा श्वेताश्वतर उपनिधद्‌ वे भ्रध्याय ७, श्लोक 
€ में है। 

न देखी हुई चीज़ की निशानी भी प्रतीत नही कटी जा सकती, वयोवि उसमें व हुपना 
का दाप भा जायगा । किसी ने १ झव का स्वरूप नही देखा । एक का भावार विसी ने 
नहीं देखा, पर उसका रूप बना लिया गया। भतएवं एक वा १ प्रतीक हुप्ना, यह तत्व 
भौ प्रमपूर्ण होगा ) एक का सऊंत १ है, प्रतीक नही ) साघारण ब्रांच से म दिछाई पढने 
बाली, पर भध्ययन तथा झनुभव से वोधगम्य वस्तु के श्रग प्रौर झवयव व! इज्जि त क रने- 
वालो,सकैत करने वाली वस्तु प्रतीक है । इसलिए वह सबेत से ऊँचे उठकर समझने बाली 
चीज है। 


३. गिरिप्षष्ठ तु सा तस्िय्‌ ख्िता खस्ितठोचना। 
तिश्रातमाना झुझुमे प्रतिमेत्र दिरण्म्यी ॥-महामारत, १ रै७२, २७॥ 

२. शबराचाये ने बदौं नहीं लिया है कि भगवान्‌ से उनका साप्षात्वार हुआ, उसे देसा/ उसका 
अमुक रूप था। 


संकेत 

"४रस-संग्रह” में “संकेत-प्रिय-शद्भूया निजर्पति प्रावोचदध्वश्रमम्‌--जिस पुंलिग 
शब्द का प्रयोग किया गया है, उसका अर्थ है 'स्वाशिप्रायव्यञ्जकचेप्टाविशेष .”, अपने 
अभिप्राय को व्यक्त करने के लिए जो विशेष चेप्टा की जाय, जैसे किसी काम को मना 
करने के लिए आँख से इशारा करना ।* संकेत का श्रर्थ है परिभाषा, शैली, प्रन्नप्ति, 
समय । इन सब श्रर्यों में प्रतीक का उपयोग नहीं हो सकता । संकेत को लक्षण नहीं कह 
सकते । प्रतीक को लक्षण नहीं कह सकते । जिससे देखा जाय और जाना जाय, वह 
लक्षग है ।* जैते, "यह वात कार्य-सिद्धि का लक्षण है ।” “उस आदमी के लक्षण अच्छे 
नहीं हैं ।” इसलिए किसी के श्रांख मटकाने के संकेत से उसके चरित्न का लक्षण जाना जा 
सकता है । किसी लक्षण से कोई संकेत प्राप्त हो सकता है । पर यह दोनों शब्द एक- 
दूसरे के पूरक हो सकते हैँ, पर्यायवाची नहीं । इसलिए लक्षण प्रत्तीक नहीं ही सकता । 


१. संकेतकालमनस विर्ट शात्वा विदग्धया | 


हसन्नेत्रापिताकूर्त ल्ीलापन्मन॑ निमीलितम्‌ ॥--साहित्यदर्पण, ८.२२ ॥ 
२. छक्ष्यते, शायते अनेनेति । 


चिह्न और संकेत 


अब हमारे पास एवं शब्द झौर बचा है--चित्ल, पर इस शब्द वा प्र्थ सक्षण है 
फिर बज, प्रज्ञव, लाछत आदि भर्य में भी इसका प्रयोग वरते है । लक्षण भौर चिह्र 
में थोडा ग्रन्तर है । इस शब्द वी व्याख्या वे लिए हम पश्चिमी विद्वानी से भी सहायता 
लेना उवित समझते हैं । सबेत, हमारी व्या्या वे भनुसार वह लक्षण है जिससे मासिक 
झर्य छिपा हुप्मा तात्पर्य समझा जा सके, जैसे भ्ाँध के इशारे से समझ जाना कि झापशो या 
जागो । पर, चिह्न भर सकेत में भन्तर बतलाते हुए श्री लैगर मे लिया है कि ' घिह 
किसी वस्तु या स्थिति के भूत, वर्तमान तथा भविष्य का द्‌योतव है, जैसे सडव भीगी है, 
यानी पाती वरसा द्वोगा । रेलगाड़ी ने सीटी दी, यानी ट्रेन छूटने वाली है । पर, सवेत 
अ्रपने उद्देश्य का द्योतक या प्रतिनिधि नही है, उसकी भावना पैंदा बरने का साधन है । 
यदि हम किसी चीज की बात करते हूँ तो हम चीज की तही, उसकी भावना बी बात करते 
है । इसो प्रकार सकेत हमको उस चीज़ को भावना फी तरफ ले जाते है ।/! जैसे, 
आँख से इशारा बरते समय यह स्पष्ट नही है कि चले जाप्मो या चले भाग्ो । जाने या 
भ्राने की भावना पैदा कर दी जाती है । 


किन्तु ऐसे चिह्न की, जो भूत से लेकर भविष्य तक की घटना की झोर इशारा कर दे, 
व्याख्या करने की जरूरत पडेगी । बिना समझाने वाले के, बिना ब्याख्या करने वाले के, 
चिह्न का अपना कीई महत्त्व नही होता । भौर इस व्याख्या के बरने वाले, या यो कहिये कि 
चिह्न के समझने वाले, को उक्त कार्य करने के प्रति प्रेरणा मिलती है या प्रेरणा में रोक 
लगती है । अ्रपनी सुन्दर पुस्तक में पियसे ने इसे बडी भ्रच्छी तरह से समझाया है ।* 
सडक पर मोटर दौडाये हम चले जा रहे है । हमने चौराहे पर लाल बत्ती देखी । मोटर्र 
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चिह्नू औौर संकेत & 


चलाये चलने की प्रेरणा को रोक लग गयी । हरी वत्ती मिली तो इस प्रेरणा को सुफूत्ति 
मिल गयी । 


यहीं पर संकेत तथा चिह्न में भेद भी पैदा हो जाता है । चिह्न एक स्थिति का 
परिचायक है । हरी बत्ती का मतलव यही है कि अ्रव रास्ते में कोई रुकावट नहीं है । 
लाल बत्ती उस समय के रास्ते के ख़तरे को बतला देती हैं । चिह्न तत्कालीन परिस्थिति 
को बतला देता है, जब पानी वरसा तभी सड़क भींगी होगी । पर, संकेत पहले के अनुभव 
से बनता है । प्रेमी को देखकर उसे आँख के इशारे से बुलाना प्रेम के अनुभव के साथ, 
उसके प्रति व्यवहार का संकेत हो सकता है । नदी किनारे पत्थर के घाट पर बना हुआ 
गढ़ा यह संकेत करता है कि उस स्थान पर घड़ा रखते-रखते गढ़ा हो गया है, अ्तएव यह 
संकेत घड़ा रखने के स्थान का अंग, अवयव बन गया, प्रतीक हो गया । नेसन ने अपनी 
पुस्तक में संकेत को अनुभव-जन्य माना है ॥ 


इस सम्बन्ध में कुछ और स्पष्ट कर दिया जाय । तू-तू की आवाज़ देने से कुत्ता 
खाना पाने के लालच से आता है । तू-तू करने पर उसे खाना मिलता है, ऐसा उसका 
अनुभव है, इस दृष्टि से इसे सांकेतिक चिह्तु कह सकते है । किन्तु, तू-तु करने बाला 
कुत्ते को खाना देगा या लात मारेगा, यह निश्चित नही है । लात भी मार सकता है । 
सीटी देने के बाद भी ट्रेन खड़ी रह सकती है । भूल से पुलिस-मैन सड़क पर सवारियों 
की भीड़ रहते हुए भी हरी वत्ती दिखा सकता है । इसीलिए चिह्न के साथ आभास भी 
मिला हुआ है । चिह्न झूठा भी हो सकता है । पर, खतरे की जगह पर, सड़क के वेढंगे 
मोड़ पर यदि मनुप्य की खोपड़ी की तस्वीर बनाकर लगा दी गयी हो तो वह अकाटय 
संकेत है, भर प्रतीक भी है । उस मोड़ पर तेज़ मोटर चलाने से मौत हुई है । जो भी 
तेज़ रफ्तार से चलेगा, वह ख़तरा उठा रहा है । अतएव मृत्यु का संकेत बना है । 
मृत्यु की किसी ने देखा नहीं है । उसका अज्भ तथा अबयव है नर-मुण्ड, श्रतएव 
यह खोपड़ी मृत्यु का प्रतीक है । इस संकेत, इस प्रतीक में कोई भूल हो नहीं सकती | 
यदि तेज रफ्तार से मोटर चलाने पर भी वहाँ कोई नहीं मरा तो यह्‌ प्रतीक का दोप नहीं 
है। अनुभव बतलाता है कि अधिकांश लोग मरे--अ्रतएवं वह अनुभव उस संकेत का 
आधार है । चिह्न भूल कर सकता है, प्रतीक या संकेत नहीं । 
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सकैत तथा प्रतीक की बडी भारी विशेषता यह है कियो देखने में वे किसी 
आवश्यकता की पूर्ति नही भी कर सकते । उदाहरण के लिए प्राचीन शिवालयों पर सबसे 
ऊपर उलटा हुआ कमल बना सिलेपा--कमल वी नाल ऊपर होगी । वौद्धो के चैत्य 
में भी ऐसा ही मिलेगा, पर साधारण व्यवित इसे देख कर एक भूल ही वह सकता है । 
कमल को सीधा वया नही बताया ? किन्तु इस महान्‌ तथ्य को बिना समझे नही जाना 
जा सकता कि इस मानव शरीर के भीतर नाडियो ने उच्चटा कमल बना रखा है। 
वही पुशव अपने जीवन को तथा परलाक को सार्थक करता है, जो योगा श्यास द्वारा इस 
उलदे कमल को सीधा वर देता है । कमल की नाल को नीचे ले श्राता है । योग वे इस 
हवात्‌ तत्व को हर शिवालय तया बौद्ध चैंत्य में बतलाया गया है पर बिना स्पष्ट किये 
उसे कोई नहीं समझ सकता । इस प्रकार यह उलटा कमल एक बडे यौगिक तथ्य वा 
प्रतीक है । उसका सकेत है । इसे चिह्न नही कहेंगे । चिह्न से कभी एकदम रुपप्ट बात 
नही मालूम हो सकती । क्‍या भ्रच्छा वस्त्र किसी व्यक्ति वी उच्चता का चिंह्े है ? 
क्या मधुर कण्ठ भ्रच्छे चरित्र का चिह्न है ? सडक पर हरी बत्ती का मतलब निश्यचत 
यह नही होता कि रास्ता साफ होगा, पुलिसमैन की भूल भी हो सकती है। मकान में खाने 
की घटी बजने से खाना मिलना निश्चित नही है । हो सकता है कि घर में भोजन-सामग्री 
न हो, चाय पर ही काम चल जाय । चिह्न का परिणाम सशयात्मक होता है । उसका 
अप अस्पष्ट होता है, इसीलिए वहुत से लेखक इस शब्द का उपयोग नहीं करते 
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चिहक्त किसी आवश्यकता की पूर्ति करता है । यही चिह्न का आघार होता है ॥* 
खाना खाने की घंटी खाने की आवश्यकता की पूर्ति करती है । पर, भोजन के प्रतीक, 
. नाज का चित्र, खाने का द्योतक मात्र है । खाने की आवश्यकता की पूर्ति वह नहीं करता। 
चिह्न कहाँ संकेत वन जाता है, इसकी व्याख्या करते हुए मौरिस कहते हैं कि जब किसी 
वस्तु के स्थान पर उसको व्यक्त करने के लिए एक चिह्न वना दिया जाता है और उस 
चिह्न से उस वस्तु का बोध होने लगता है तव वह चिह्न संकेत या प्रतीक बन 
जाता है । बोध कराने वाली क्रिया को चिह्न की संकेत-क्रिया कहेंगे । पर, जब चिह्न 
किसी कार्य की ज़रूरत को पूरा करता है, उसे केवल चिक्लक (अंग्रेजी में सिगनल ) कहते 
हैं। संकेत वह चिह्न है जो किसी अन्य चिह्न की ओर संकेत करे, किसी अन्य चिह्न 
के बदले में हो । सभी चिह्न चिह्नक होते हैं । सभी संकेत चिह्लक नहीं होते । 


यहीं पर शंका होती है कि क्या सव चिहक्लक किसी विचार या भाव के द्योतक होते 
हैं, जैसे रेल की पटरी पर सिगनल गिरा है, यानी ट्रेन जाने के लिए रास्ता साफ़ है । 
इस प्रकार ट्रेन के आने-जाने की सूचना देने का कार्य तो वह चिक्लक कर रहा है । स्वतः 
वह चिक्कक किसी विचार का परिणाम है, पर विचार का वोध कराने वाला नहीं है । 
एक बड़े लेखक का कहना है कि कोई व्यक्ति किसी चिक्त के विपय में अपने विचार 
अपनी भावना, अपने अनुभव आदि की वातें कह सकता है। उसके लिए एक ही चिह्न के 
बारे में भिन्न-भिन्न अनुभव हो सकते हैं, जैसे किसी देश में हरी वत्ती का मतलव है अपने 
वायें से जाओ, पर कहीं दायें से जाओ । पर, चिह्न स्वयं इतना निर्जीव पदार्थ है कि उसके 
बारे में तो अनुभव प्राप्त किया जा सकता है, पर उससे स्वतः कोई श्रनुभव नहीं होता ।* 
चिह्न किसी पदार्थ के लाभ के लिए होता है । रेलवे सिगनल ट्रेन के डब्वों के लिए कोई 
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१२ ब्रतीक्ष शात्र 


प्रषे नही रपते। ये इंजिन ड्राइवर शो घारेश दे। है, धर मादित करी है । विसी पदार्थ यो 
बहु 4! प्रभावित बरगे बाली परतु का मास बिए है । बिया पित्ठे गसाने या बने भी 
जिल्त की शणा हो गगपी है ।! शहर वर कोई गहीं चत रहा है। इसपा महमय है 
हि बिसी भयत्रश खो गतान मे भीवर छिये हुए है । पिल्लू जिस पद्म की घोर 
इशारा बरता है उगता श्यास्थातां, दुभावियां है। पर यह रैबल गम प्रौर इशारा 
कार सरेया है । बस होगा या गदी, यट सदी बाला सरा/। याते की पी बडी । 
इसरो मगाय बट हुपा वि खाने का समय हो यथा । पर खाना मि्लेया था गद्दी, महू 
कौमवह साता है । विर्तु विसी भीज १ हम विह्तू तभी मामी हूँ जय काश घयसरों 
पर उगीे द्वारा इगि। थाह सही विपर्ण । घटी दिगे भर मन रपती है, पर प्रथिवाश 
झवरार पर थाते बी घटी बजने ही खाता मिलता है । इभी घगर में मिले तो भिश्य॑ता 
हिएगगार गद्दी किया जाया | इसीलिए बिना विश्यगमीयतां ने चिद्ठ हों गंदी गष ता । 
प्राय हरी यतो गया मतसब हाता है हि रारणा साफ है। धधिराश घिए राभी प्रषगरों 
पर एउ हो प्र्ष रखते ै । पर,कृछ पि्ठ एश ही मोरे के लिए होते है । विल् एतथाबर 
तथा यतदुवाबक दाता ही हते हैं (५ सोग “पर” में रहें, या पर पर पिहू बा काम दे 
रहा है। बिद्ठ रिगी एफ मोम डी भोर सें जाता है। जहाँ पर शरीर द्वाराकोंई 
गाय जैते सीटी बजाना, धाँय मटकाना धादि पिद्ठ पैदा हों, उसे /शब्दन्यारी पिपर" 
बह साधते है । चिए्व से भाषा बा, वाणी वा, ध्यतति का गम बटुत हस्या हो जाता है । 
बासनयार विसी से 'हृदा-यपा जूते के स्पान पर बिछ्ठ गे रुप में हरी बत्ती यश वः्म 
देती है । भतएव गया घि्ठ भाषा का स्पभी ग्रहण ग्रशवता है गया भापा भिह्त हैं? 
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मसापा ओर चिह 


भाषा भी चिह्न-स्वरूप है, पर बहुत से चिह्नों को मिलाकर भाषा बनती है । भाषा 
में प्रत्येक चिह्न की अपनी विशेषता है श्नौर उसके अनेक श्रर्थ हो! सकते हैँ । भापा मे 
जो चिह्॒ हैं वे श्रन्य चिह्लों से परस्पर सम्बन्धित होते हैं । अनेक प्रकार के गूढ़ चिह्नों 
के संयोग से भापा बनती है । भाषा में चिह्न तथा प्रतीक दोनों ही होते हैं / इस 
विपय में विद्वानों की भिन्न-भिन्न राय है कि चिह्न किस सीमा तक भाषा का काम करता 
है या भापा किस सीमा तक चिह्न है। साधारण जीवन में हमारा जो श्राचरण समाज से 
सम्बन्ध नहीं रखता, वह व्यक्तिगत श्राचार कहलाता है। नित्य की क्रिया, शौच 
इत्यादि शुद्ध व्यक्तिगत श्राचार हैं । यों तो व्यक्ति के हुर एक आचरण का समाज पर किसी - 
न-किसो रूप में प्रभाव पड़ता ही है, पर व्यक्तिगत और सामाजिक आचार की मर्यादा 
सदैव भिन्न होगी । जब हम भाषा का उपयोग करते हैं तो उससे भ्रपनी व्यक्तिगत 
आवश्यकता ही नहीं पूरी करते, समाज की जरूरत भी पूरी करते हैं । मनुप्य को सामा- 
जिक प्राणी बनने के लिए भाषा का उपयोग करना सीखना ही होगा । पर जिस समय 
भाषा का जन्म नहीं रहा होगा, चिह्न तथा संकेत से ही वह अपने अ्रभिप्राय व्यक्त 
करता रहा होगा । मुंह से शब्द निकाल कर एक व्यक्ति श्रपनी वात, अपना विचार, 
अपना मनोभाव दूसरे को सुनाता है, वतलाता है । दूसरा उसे ग्रहण करता है । मुंह 
से हम जो कुछ कहते हैं उसे दूसरा भी उसी भाव से सुनता है जिस भाव से हमने कहा, 
यह संदेह को बात है। हमने प्रेमचश अपने बच्चे को उपदेश दिया । उसे उपदेश 
के भीतर छिपा प्रेम न भी दिखाई दे । उसके लिए बह फटकार ही वन जायगा । चिह्न 
जिस सीमा तक सामाजिक आवश्यकता की पूर्ति करता है, वहाँ तक वह भाषा वचन जाता 
है । पर भाषा के अनेक अर्थ हो सकते हैं। उससे भाव, कुभाव वन सकता है । चिह्न 
अपने इशारे पर अटल है । वह जो कहना चाहता है, उसको उसी रूप में ग्रहण करना 
होगा । इसलिए मोटे तौर पर यह्‌ मान लिया गया है कि भाषा चिह्नों का समुच्चय 
है, पर भाषा के साथ भाव का जो तादात्म्य है, वह चिह्न के साथ नहीं हो सकता । 
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१२ प्रतोष् शास्त्र 


प्र्थ नही रपते। वे इजिन-ड्राइवर को भादेश देते हैँ, प्रभावित बरते है । मिसी पदार्थ मा 
वस्तु वो प्रभावित बरने वाली वस्तु या नाम चिह् है। बिना चिह्न बनाये या बने भी 
चिह्ठ की सत्ता हो सकती है ।। सडय पर कोई नदी चल रहा है । इसवा मतसब है 
कि किसी भगवश लोग मणान में भीतर छिपे हुए है । चिझ्ध जिस पदार्थ वी झोर 
इशारा करता है उसका व्यास्याता, दुभाषिया है। पर यह बेवल वाम भी झौर इशारा 
बार सता है । काम द्वागा या बढ़ी, यह नहीं बतता सब्रता । खाने बी घटी बेजी । 
इसका मतजब यह हुमा कि घाने या समय हो गया । पर खाना मिलेगा या नहीं, मह 
मौन वह सवता है । किस्तु किसी चीज वो हम चिह्ठ तभी मानते हैं जब भ्धिवाश भवसरो 
पर उसके द्वारा इंगित बात सही निकले । घटी दिन भर बज सवती है, पर भधिवाश 
अवसर पर याने वी घटी वजते ही पाना मिलता है । पभी भगर न मिले तो घि्ठ का 
तिरस्वार नही किया जाता । इसीलिए बिना विश्वसनीयता ने चिह्न हो नही समता । 
प्राय हरी बत्ती का मतलब होता है कि रास्ता साफ़ है। प्धिकाश चिछ्ठ सभी भवसशा 
पर एव हो भर्ध रखते है । पर,ठुछ चिद्ध एव ही मौपे ने जिए होते हैँ ॥ चिह्ठ एक्वाचव' 
तथा बढ़ुवाचक' दोना ही ह्वोते है ।* तोग “घर” में रहें, यहां पर घर चिह्न वा पाम दें 
रहा है। चिल्ठ किसी एक काम भी भोर ले जाता है। जहां पर शरीर द्वारा बोई 
कार्य जैसे सीटी बजाना, भ्रांस सटकाना भादि चिह्ठ पैदा हो, उसे “शब्द-धारी सिह्ठ/ 
नह सकते है । चिह्ध से मापा का, वाणी वा, ध्वनि वा वाम बहुत हल्का ही जाता है 
बार-बार किसी से 'हटो-व्चा बहने के स्थान पर चिह्न के रूप में हरी बत्ती वडा वाम 
देती है । प्रतएवं क्या बिद्ध भाषा का रूप भी ग्रहण करसकता है ? क्यामाषा विह्ष है? 
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भसापा और चिह्न 


भाषा भी चिह्न-स्वरूप है, पर वहुत से चिह्नों को मिलाकर भाषा वनती है । भाषा 
में प्रत्येक चिक्त की अपनी विशेषता है और उसके अनेक अर्थ हो सकते हैं । भापा में 
जो चिह्न हैं वे भन्य चिह्नों से परस्पर सम्बन्धित होते हैं। अनेक प्रकार के गूढ़ चिह्नों 
के संयोग से भाषा वनती है। भाषा में चिह्न तथा प्रतीक दोनों ही होते हैं | इस 
विपम में विद्वानों को भिन्न-भिन्न राय है कि चिक्न किस सीमा तक भाषा का कास करता 
है या भापा किस सीमा तक चिह्न है । साधारण जीवन में हमारा जो आचरण समाज से 
सम्बन्ध नहीं रखता, वह व्यक्तिगत आचार कहलाता है। नित्य की क्रिया, शौच 
इत्यादि शुद्ध व्यक्तिगत भ्राचार है । यों तो व्यक्ति के हर एक आचरण का समाज पर किसी- 
न-किसो रूप में प्रभाव पड़ता ही है, पर व्यक्तिगत और सामाजिक आचार की मर्यादा 
सदैव सिन्न होगी । जब हम भाषा का उपयोग करते हैं तो उससे अपनी व्यक्तिगत 
आवश्यकता ही नहीं पूरी करते, समाज की जरूरत भी पूरी करते हैं । मनुष्य को सामा- 
जिक प्राणी बनने के लिए भाषा का उपयोग करना सीखना ही होगा । पर जिस समय 
भाषा का जन्म नहीं रहा होगा, चिह्न तथा संकेत से ही वह अपने अभिप्राय व्यक्त 
करता रहा होगा । मुंह से शब्द निकाल कर एक व्यक्ति अपनी वात, अपना विचार, 
अपना मनोभाव दूसरे को सुनाता है, वतलाता है। दूसरा उसे ग्रहण करता है मुंह 
से हम जो कुछ कहते हैं उसे दूसरा भी उसी भाव से सुनता है जिस भाव से हमने कहा, 
यह संदेह की वात है। हमने प्रेमवश अपने बच्चे को उपदेश दिया । उसे उपदेश 
के भीतर छिपा प्रेम न भी दिखाई दे । उसके लिए वह फटकार ही वन जायगा । चिह्न 
जिस सीमा तक सामाजिक आवश्यकता की पृत्ति करता है, वहाँ तक वह भाषा वन जाता 
है। पर भाषा के अनेक अर्थ हो सकते हैं। उससे भाव, कुभाव बन सकता है । चिह्न 
अपने इशारे पर अटल है । वह्‌ जो कहना चाहता है, उसको उसी रूप में ग्रहण करना 
होगा । इसलिए मोटे तौर पर यह मान लिया गया है कि भाषा चिह्नों का समुच्चय 
है, पर भाषा के साथ भाव का जो तादात्म्य है, वह चिह्न के साथ नहीं हो सकता । 
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पड प्रतीक शास्त्न 
भाषा और संकेत 


यहाँ पर यह प्रश्न पूछा जा सवता है कि क्या भाषा वे चिह्ध सवेत प्रोर प्रतीक वा 
काम देते हैं ? मौरिस का कहना है कि वोले हुए शब्द वोलने वाले और सुनने वाले दोनो 
के लिए सकेत तथा प्रतीक वा काम देते हैं बहुत से व्यक्त श्रपरिचित भाषा में 
कही गयी बात का तात्पयं समझ लेते हैं । पर उस भाषा को बोल नही सकते । यह समझ 
केवल उस भ्रज्ञात भाषा वे ' सवेत" से प्राप्त हुई / मोड नामक लेखक वा कहना है कि 
पहले से ही निश्चित, सीधे सादे चिह्दो से ही भापा वे! सवेत बन जाते है ।१ नहीं वी 
निशानी सर हिलाना है। “नहीं कहते हुए चाहे भ्रग्नेजी में 'नो', जर्मन में मिध्त/ वुष्ठ 
भी बहे भ्रस्वोद्नति का एक सवेत बन जाता है । हर एक व्यवित के जीवन मे जो पनुभव 
होते है. उन्ही वे भ्राधार पर, उन्ही को लेकर भाषा वे सवेत बन जाते हैं। भौर चूवि 
इन सकैवा क साथ सबका निजी झ्नुभव मिला हुमा है, इन्हें समझने में विसी को वठि" 
नाई नही हाती । इस्ती प्रकार भ्राइति भी सवेत तथा भाषा का काम करती है। 
आ्राकृति देवकर हमें जा सकेत प्राप्त होता है, वह हमारे झनुभव की बात है । विसी 
को दात पोसते हुए देखकर हम समझ जाते है कि वह क्रुद्ध है। फिर, उसवे साथ 
कैसा व्यवहार क्या जाय, इसका हम निर्णय करते है । पर, सभी का दाँत पीसना क्ाध 
वा धोतक नहीं हो सकता । झाचरण में जो चिह्न बनते या मिल्रत है, वे ज्यादातर 
आ्रादतन होते हैं ।" कसी को झ्राख म”काने वी आ्रादत ही होती है । पर, मन में भाषा 
की कल्पना बरके, मन ही मन भाषा का उपयोग बरके मनुष्य भाषा वा नही, भाषा 
के सकत का उपयोग कर रहे हैँ ) मन के भीतर साचना, मन ही मन बातें करना, 
अपने से बातें करना, यह सब भाषा का उपयोग नही है, भाषा के सकेत वा उपयोग है।* 
भाषा वास्तव में भाषा तब होती है जब वह क्सी को सुनाने के लिए, किसी दूसरे वे कान 
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ऊापा और चिह्न १५ 


तक पहुँचाने के लिए बोली जाती है । बहुत-सी भाषाएँ ऐसी हूँ जो शुद्ध सांकेतिक हैं 
या चिह्ृ-स्वरूप चीनी भाषा में जो लिपि है, वह सांकेतिक है । पक्षी शब्द के 
लिए पक्षी का चित्र बना देने से काम चल जाता है । ज्ञीन के महान्‌ देश में हज़ारों भाषाएँ 
है, पर लिपि एक हो है । युभोंतक चीन एक ही सम्राट के क्रत्चीन था, शतएव एक लिपि 
चालू रही । फल्नतः चोन के हर कोने का आदमी अपने परिचित पड़ोसी, अपरिचित्त 
भापा-भापी के पव को समझ सकता है । पक्षी का चित्र सामने यदि है तो वर्ड' चिड़िया 
कुछ भी कहिए, लिखावट से एक ही चीज़ निकलेंगी । 
अस्तु, चिह्न का मानव-जीवन में वड़ा भारी महत्त्व है । आधुनिक वैज्ञानिक 

अनुसन्धानों ने इस महत्त्व को प्रमाणित कर दिया है। चिह्न के महत्त्व पर हम श्राज नया 
विचार नहीं कर रहे हैं । यूनानी सभ्यता के समय से इस विपय पर खोज और शोध 
जारी है। मनोविश्लेपकों ने झाज सिद्ध कर दिया है कि बहुत से मानसिक रोगियों की 
व्याधि चिह्नों के कारण पैदा हुई है ॥* चिह्न मोटे तौर पर किसी ऐसी वस्तु के प्रति 
- प्यान आक्षप्ट करता है, किसी ऐसे काम के प्रति प्रेरित करता है जिसकी ओर उस समय 

ध्यान नहीं गया हो । ऐसा चिह्न देखकर तथा उसका श्रर्थ निकाल कर जब कोई वैसा 
ही दूसरा चिह्न बनाता है जो समानार्थंक हो, जैसे किसी ने दरवाजे पर कोई निशान 
बनाकर उस स्थान पर आने को मना किया और जिसे मना किया गया, उसने उसका 
उत्तर आँख से इशारा करके दिया कि मैं जा रहा हूँ तो आँख का यह इशारा संकेत 
कहलाएगा। सभी संकेत भाषा के पूर्व की स्थिति हैं या भाषा के वाद की स्थिति हैं ।* 

मे जा रहा हुँ” न कहकर आँख से इशारा करके उठ जाना, यह भापा के पूर्व की स्थिति 
हुई। किसी चिह्न को देखकर शरीर के किसी अंग से जो क्रिया वनती है, वही संकेत 
€। इसलिए यह कहना भी अ्रनुचित न होगा कि चिह्न से संकेत वनते है । 

मॉरिस ने इसी विषय पर विचार करते हुए लिखा है कि संकेत तथा चिह्ल उस सीमा 

तक एक ही समान हैँ जहाँ तक वे किसी कार्य के लिए प्रेरित करते हैँ या उसमें रोक लगाते 


ण. प्र, काशा--बका परएथाशशाधवी 0फएछा0०2ण०ी [0 फेडएलांकाए-- 
जिगाधपत्शा [राज्यों 0 28एणांबग7--92, 936, 9०8०8 007-02. 
२. मॉरिस, पृष्ठ २। 


हैं. मॉरिस, पृष्ठ १। 
* मॉरिस, पृष्ठ ३५४-३७० | 
५. चही, पृष्ठ ३०६ ।॥ 


पड प्रतीक-शास्त्र 


भाषा और संकेत 


यहाँ पर यह प्रश्न पूछा जा सकता है कि क्या भाषा के चिह्न सकेत और प्रतीक का 
काम देते हैं ? मौरिस का कहना है कि वोले हुए शब्द बोलने वाले झौर सुनने वाले दोना 
के लिए सकेत तथा प्रतीक का काम देते हैं ! बहुत से व्यवित अपरिचित भाषा में 
कही गयो वात का तात्पयं समझ लेते हैं । पर उस भाषा को बोल नही सकते । यह समझ 
केवल उस अज्ञात भाषा वे “सक्ेत” से प्राप्त हुई ।* मोड नामक लेखक का कहना है कि 
पहले से ही निश्चित, सीधे सादे चिल्लो से ही भापा के सकेत बन जाते है ।* नही री 
निशानी सर हिलाना है। नहीं' कहत हुए चाहे प्ग्नेजी में 'तो', जमंन में 'निस्त' ढुछ 
भी कहे अस्वीकृति का एक सक्त वन जाता है । हर एक व्यविंत के जीवन में जो झनुभव 
होते है उन्हो के श्राधार पर उन्ही को लेकर भाषा के सकेत बन जाते हैं | और चूवि 
इन सकता के साथ सबका निजी अनुभव मिला हुआ है, इन्हें समझने में किसी का वरठिं- 
नाई नहा हातो । इस्तो प्रकार आकृति भी सबत तथा भाषा का काम करती है! 
श्राकृति देयकर हमें जो सकेत प्राप्त होता है, वह हमारे प्रनुभव की बात है । कसी 
को दाँत पासते हुए देखकर हम समझ जाते है कि वह क्ुद्ध है। फिर, उसके साथ 
कैसा व्यवहार किया जाय, इसका हम निर्णय करते है । पर, रूभो का दात पीसना त्रोध 
का द्यातक नही हो सकता | आचरण में जो चिह्न बनते या मिलते हैं, वे ज्यादातर 
प्रादतन हाते है ।! किसी को प्रांख मलकाने की आदत ही होती है । पर, मन में भाषा 
की कल्पना करके, मन ही मन भाषा का उपयोग करके मनुध्य भाषा का नहीं; भाषा 
के सकेत का उपयोग कर रहे है । मन के भीतर सोचता, भन ही मन बातें करना, 
पपने से वातें करना, यह सब भाषा का उपयोग नही है, भाषा वे सबेत का उपयोग है !! 
भाषा वास्तव में भाषा तव होती है जब वह क्सी को सुनाने के लिए, किसी दूसरे वे का 
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५. वही, प्रष्ठ ४८ ४९।॥ 


भाषा ओर चिह्न प्छ 


वातावरण के अनुकूल, विना किसी चिह्नक के भी प्रतीक बन जाता है । किसी चीज़ 
को देखकर उसके वातावरण के अनुसार कोई कार्य आप-से-आप प्रतीक बन जाता है । 
एक अनहोनी घटना को देखकर यदि किसी के नेत्न भय या विस्मय में फेल गये तो उन 
नेत्रों की स्थिति समूची घटना का प्रतीक वन जाती है । पर ऐसी दशा में विना चिह्नक 
केजो चिह्न बनते हैं, विना वातावरण को समझे जो प्रतीक प्रतीत होता है उस पर 
पूरा विश्वास नहीं किया जा सकता। मॉरिस के कथनानुसार प्रतीक श्रविश्वसनीय 
पदार्थ है । विष्णु भगवान्‌ का प्रतीक उनकी चतुर्भुजी मूत्ति है। पर यह कौन कह 
सकता है कि निश्चवतः विष्णू का यही प्रत्तीक है ? 

इसी प्रकार शरीर के किसी भी अंग का या सुप्टि के किसी भी पदार्थ का हर एक 
कार्य, उसका चिह्न या चिह्नक प्रतीक या संकेत नहीं कहा जा सकता । एक व्यवित 
अपने हाथ की नाड़ी को गिनकर अपने स्वास्थ्य की स्थिति जान सकता है । नाड़ी की 
गति केवल चिह्नक है । उस गति को देखकर वह जो श्रर्थ निकालेंगा शौर उ 
मुंह से कहेगा, वहो संकेत होगा । चिह्नक ने विचार उत्पन्न किया, विचार से संकेत बना, 
पर सभी शब्द या वाक्य या ध्वनि--नाड़ी से पैदा होनेवाली गति के कारण उत्पन्न 


शब्द भी--चिह्नक नहीं है । वहुत-से विचार या शब्द जब तक लिखित शब्दों के रूप में 
नहीं आते, संकेत नहीं कहे जा सकते ॥१ 


१२. सॉरिस--प्रछ २५ से २७ तक 
र्‌ 


१६ प्रतीक-शास्त्र 


हैं। शरीर वे किसी भ्रवयव से या किसी वस्तु से उत्पन्न होने वाला सकेत ही चिह्न वन 
जाता है या कसी चिह्न के स्थान पर काम देता है । पर, चिह्न तथा सकेत में एक बहुत 
व्यापक अन्तर है। पशु चिक्त समझ सकता है, वना नहीं सकता । पशु सकेत समझ 
सकता है सकेत कर नही सकता । मनुष्य के लिए चिह्न एक सहज क्रिया हो सकती है । 
पर सकेत क॑ साथ बुद्धि का भी सहयाग होना चाहिए । चिह्न एक यत्तीय ढग से भपते 
लक्ष्य का बतलाता रहता है। स्कत बुद्धि से उत्पन्न होता है भौर बुद्धि से ही ग्रहण 
किया जा सकता है । यही बात ब्रिल ने! श्रपनी पुस्तक में लिखी है । ब्विल के अनुसार 
किसी अन्य वस्तु को व्यक्त करने वाला “सकेत” होता है । पर, किसी भ्रन्य वस्तु को, 
जो हमारे सामने नहीं है, व्यक्त करने वाली वस्तु प्रतीक” है, केवल सकेत नही है । 
जा वस्तु सामने नहीं है उसका रूप प्रदर्शित करने वाली या उसका बोध कराने वाली 
वस्तु प्रतीक है। पर प्ग्नेजी में दोनो शब्दो के लिए एक ही शब्द है ' सिम्बल” । इसका 
एक कारण है । किसी भाषा में शब्द तब बनते हैं जब उस भाव की बल्पना की जाती है । 
कल्पनामय वस्तु के “प्रतीक ! को अग्रेजी में इमेज * कहते है । हम लोग इमेज का 
झतुवाद "मूत्ति करते हैँ जो गलत है। प्रतीक श्र मूर्ति में बडा भ्रन्तर है, यह हम बतला 
चुके हैं । 
पश्टिचमी विद्वान्‌ प्रतीव' पर विचार करते करते काफी छिछले पानी में चले गये | 
उन्‍्हाने प्रमवश प्रतीक को छांड दिया श्रौर सकेत को पकड बैठे । यही भूल प्रनेस्ट 
जोस ऐसे विद्वान ने भी की ।! स्वप्न में हमको जो कुछ दिखाई पडता है वह निश्चयत 
किसी घटना भा भाव यथा भविष्य का प्रतीक है । पर, फ्रायड ने इसे सदैव 'सकेत' के 
रूप में समझा । वे जीवन की हर एक चीज को कामवासना से सम्बद्ध समझते थे । 
उनके लिए जीवन में भर कुछ नही, केवल वासना ही है। इसीलिए हमें स्वप्न में 
जो कुछ दिखाई पडता है, उसका वे कसी न किसी रूप में कामवासना से सम्बन्ध जोड 
देते थे ।” मॉरिस ने शायद ऐसे ही लोगी के लिए, फ्रायड ऐसे विद्वानो के लिए लिया है हि 
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पापा जोर चिद्ध पृ 


वातावरण के गनकल, बिना किसी चिह्तक के नी प्रतीदझ बन जाता है । दिशी चीज 
को देखकर उसके वातावरण के झ्नसार कोई कार्य श्राप-र-याप प्रतीक बन जाता है । 
एक प्नहोनी घटना को देखकर मदि किसी के नेत्र भग्य या विश्मय में फेल गये तो उन 
नेत्नों की स्थिति समची घटना झा प्रतीक वन जाती है । पर ऐसी दणा में बिना सि 





स्ः 
के जो चित्त वनते हैं, बिना वातावरण को समझे जो प्रतीक प्रतीत होता है उस पर 
पूरा विश्वास नहीं किया जा सकता। मोरिस के कथनानुस्तार प्रतीक अ्रविष्वसनीय 


पदार्थ है। विप्पू भगवान्‌ का प्रतीक उनकी चतुर्भजी मूत्ति हैं। पर यह कौन कह 
सकता है कि निश्चयत: विष्णु का यही प्रतीक है ? 

इसी प्रकार शरीर के किसी भी अंग का यासुप्टि के किसी भी पदार्थ का हर एक 
कार्य, उसका चिह्न या निह्लक प्रत्तीक या संकेत नही कहा जा सकता । एक व्यवित्त 
प्रपने हाथ की नाड़ी को गिनकर अपने स्वास्थ्य की स्थिति जान सकता है । नाट़ी की 
गति केवल चिहक्लक है। उस गति को देखकर वह जो प्रर्थ निकालेगा भौर उसे 
मुंह से कहे गा, वही संफेत होगा । चिल्लक ने विचार उत्पन्न किया, विचार से संकेत बना, 
पर सभी शब्द था वाक्य या ध्वनि--ताड़ी से पैदा होनेबाली गति के कारण उत्पन्न 
शब्द भी--चिह्नक नहीं है । बहुत-से विचार या शब्द जब तक लिखित शब्दों के रूप में 
नहीं आते, संफेत नहीं कहे जा सकते ॥ 


१२. मॉरिस--एछ २७५ से २७ तक 
हण 


पे 


विचारों का ध्तीक 


हर एक मनुष्य, हर एक समाज, हर एक सभ्यता के विचार तथा भाव झलगन्मलग 
होते है । विचार तथा श्रत्तीक का कितना घनिष्ठ सम्बन्ध है यह प्रतीको के प्रध्ययन 
से ही समझा जा सकता है। प्रतीक से सभ्यता का अध्ययन हो सकवा है। इसीलिए 
एक ही वात के लिए भिन्न सभ्यता में भिन्न प्रतीक बत जाते हैं । साधारण सी मिसाल 
लोजिए । हाथ, पैर, मुह में गोदना गोदाने की वडी पुरानी प्रथा है। जगली लोगो तथा 
सभ्य समाज में भो यही प्रथा है । कोई अपने हाथ पर वृक्ष या फूल-पत्ते बनवा लेता है 
और कोई भगवान्‌ का नाम गोदा लेता है । भिन्न जातियो के ऐसे भिन्न प्रतीक इतिहास 
में भरे पड़े हैं। किन्तु जाति, सभ्यता, घर्मं, ससार हर एक के लिए, सबको एक सूत्र 
में पिरो देनेवाला प्रतीक भारत की श्रार्य सभ्यता के भलावा और किसी को न सूप्ता । 
इसोलिए भारत की आाय॑ तथा भाप सभ्यता ससार की मुकुटमणि है ! हमारे दो प्रतीक 
ऐसे हैं जो हर एक को भावना, भाव, सृष्टि, इतिहास तया सस्यता का एक साथ बोध 
करा देते, साथ ही सृष्टि के बडे गूढ तत्त्वो का दिग्द्शन भी कराते है । वे हैं छे” तथा 
स्वस्तिक । इसी स्वस्तिक को हिटलर ने जर्मनी में उलटे रूप में भ्रपताया था ! 


जा ा 


स्वस्तिक, आयें प्रतीक हिटलरी प्रतीक 


खस्तिक तथा 3“कार' 


हमारे ऋषियों ने सृष्टि की आदि से लेकर कल्पना की । उसका रूप पहचाना । श्राज 
सभी यह स्वीकार करते है कि सृष्टि के आरम्भ में केवल नाद था, ध्वनि थी । ध्वनि से 
शब्द बने, जिसे पाणिनि ने अपने व्याकरण में “अइ उ ण” आदि के रूप में पिरो दिया है । 
ईसाई मजहव ने भी, जो प्राचीन धर्मो में सबसे नया है (मुसलिम मज़हब को छोड़कर ), 
आरम्भ में नाद (शब्द) की सत्ता स्वीकार की है । इसी नाद को हमारे ऋषियो ने सृप्टि 


के आ्रादि से लेकर श्रन्त तक सर्वव्याप्त माना । उसे परब्रह्म की व्याख्या तथा परिभाषा 


स्वीकार किया । भूत, वर्तमान तथा भविष्य में जो कुछ भी है, उसी नाद का स्वरूप 

माना । आदि, अनादि, अन्त, अनन्त में इसी नाद की, शब्द की सत्ता स्वीकार की । 

उस नाद का, शब्द का स्वरूप “3“कार” है। माण्ड्क्योपनिपद्‌ का पहला ही मंत्ते है--- 
। ओमित्येतदक्ष रसिद . सर्वे तस्योपव्याख्यानम्‌ । 


भूतं भव्यं भविष्यदिति सर्वमोहृकार एव, यच्चान्यत्त्रि- 
,.. कालातीत॑ तदप्योडकार एवं। 


इस 3“ को यदि सम्यता,सुष्टि, नाद, ब्रह्म--हर एक का सम्मिलित, सामूहिक प्रतीक 
नहीं कहेंगे तो और किस रूप में उसका सम्बोधन होगा ? हमारे यहाँ किसी भी कार्य के 
प्रारम्भ में ओंकार शब्द का उच्चारण होना ही चाहिए । स्मृति का आदेश है-- 
ओझकारपूर्वमुच्चार्य ततो वेदमधीयेत । 
पहले 3“कार का उच्चारण करे, तब बेद-पाठ करे। मनु ने भी-- 
प्रण्णायामेस्व्रिन्िि: पुतस्तत ओहःकारसहँति (२-७५) 


3» को मर्यादा झक्षुण्ण सिद्ध की है । हम यहाँ पर उ>कार की महिमा या महत्त्व 
की व्याख्या नहीं करना चाहते । यह तो दूसरा ही विषय है । पर डे को संसार का 
श्रेष्ठ प्रतीक तथा अति गम्भीर अर्थवाला प्रतीक कहना चाहते हैं । 

इसी प्रकार हमारा दूसरा, अतिगूढ़ अर्थवाला, प्रतीक स्वस्तिक है | इस शब्द के 
श्रनेक अर्थ हैं । पूंलिंग शब्द है । सूचिपत्न, पर्णक, कुवंकुट, शिखा---यह शब्द इसी स्वस्तिक 


२० अतोक शास्त्र 


बे भ्र्थ तथा पर्यायवाची है । सौंप वे फन वे ऊपर एक नौल रेपा होती है। उसे भी 
स्वस्तिव कहते हूँ ।! हलायुधकरेश में इसे “चतुविशतिचिह्ान्तर्गतचिह्नविशेष /-- 
चौबीस चिह्ना में एक विशेष चिह्न माना है। विन्तु, उसी कोश में स्वस्तिक का अर्ष 
चतुष्पय यानी चौराहा भी लिया है । यदि स्वस्तिब' चार मार्यों वा द्योतक है तो चिह्ठ 
हो सकता है । पर वे चार मार्ग क्‍या हैं ? स्वस्तिव का अर्थ कया है ? 

हम हर एवं मगल कार्य में मत पढते है-- 


गणानां त्वा सणपति ५-2 हवामहे 
गणों वे गणपत्ति यानी राष्ट्रपत्ति का हम भावाहन करते है, नपस्वार वरते है । 
(८ खत पूरक स्वर है । गणपति का पुरव स्वर है। गें--गणपतति का प्रतीक 


है। मह गे ही गणपति का बीजाक्षर 4 रूप है। 


में से 5) से ४५ प्रतीक के रूप से बन गया . 


५2 से ५७3 से ५० बना 


प्रतीक इसी प्रकार बनते है. झौर उसका रूप, समूचे मत का रूप बन गया। 
अतुष्पय यानी चौराहा का भी चिह्न भ्वश्य है । वह चार रास्ते का है ? प्राचीन तथा 
श्र्वाचीन विश्वास के झनुसार सूम मण्डल के चारो ओर चार विद्युत्‌ केन्द्र है, गिनमें-न- 
१ पूर्व दिशा में बृद्धश्रवा इन्द्र 
२ दक्षिण दिशा में वहस्पति इन्द्र 
३ पश्चिम दिशा में पूषा विश्ववेदय इन्द्र 
४ उत्तर दिशा में स्ताक्षप अरिप्टनेमि इन्द्र 


१ झिरोमि' एसुमरिनागा व्यक्तलस्तिकल्कणे । 
बमन्त पावक घौर ददशुदेशने शिला ॥-न्वाल्मीकि० १ १६५॥ 


४ 
श्यश्तिश सया अ्दप 


* है ६ %  ४+- के ञ दर ख््ह 
हे इट सिएे इाइडड डा ग677 तय हे सायाफएगाएक दा विडड जा गधाडएए -* 
“से उस मदर दासान _ कत सडई मु हपाहइताणा डाल ड५८ ४87 ॥ 
रत बट के 
न्‍्च्कटय भाप 
(जुबद नाप मठ 


(; < ; / > भक | 
हि: & ॥ स्वरितिन इच्दी शुद्धधया  रधन्किंग - 


श्यां है ध्ण्ययदा प्तिमस्भा: ई < ५ ैजर * आई जा 
था दिश्यदेदा (.॥ दृघस्तिमस्साईयों अरिस्लिसेमि ६. रथरितत 
हे घास्प्पाः ५ दछ रू 
नो बाटरसपरतितधात ॥ १ ॥। 
मान ४ ,फपृ-+-क ० न २००ज-ननाबपकाआा- फ् व जज 5 पर कक शत ञं 
भानंद संभाए भा महयाए का ये धताक + प्र 


यंग मम पर वच्याद करे 


न 
ऊ 


5 


५ है 2 
पा नी गाया प्रदाफ £ 


१. यारवंय निरूक्त अ० ११, खण्ठ ४५ ॥ 
२. यजुर्वेद अ० २५, मं० १९। 


स्वस्तिक का पौराणिक रूप 


सस्ट्वत भाषा के प्रवाण्ड विद्वान्‌ प० रामचन्द्र शारत्ती बच्चे ने स्वस्तिक को प्रतीक 
मानते हुए उसकी बडी निश्चयात्मक व्याय्या की है। उनके बथनानुसार स्वस्तिव 
कमल का पूर्वरूप है। बिन्‍्ही लोगो के मत से विष्णु भगवान्‌ ये वक्षस्थल पर विराजमान 
कौस्तुम मणि स्वस्तिकाकार है। सगुण मूत्ति वा श्रलकारयुवत, कामनापूर्वव भाराधना 
का झारम्भकाल ही इसका आरम्भकाल है। ज्यो-ज्यो जनसमूह में सासारिक भाव, 
सासारिक मोह, विषय भौर उसकी सामग्री वे प्रति लालसा बढ़ती गयी, लक्ष्मी वी 
आराधना भो बइती गयी । लक्ष्मी का आसन कमल है । इसलिए कमल भी उपासना 
का विपय बने गया । कमल का खिला हुआ फूल प्रसन्नता तथा हप॑ का प्रतीक गाता जाने 
लगा। प्रतएव कल्याण (लक्ष्मी के द्वारा) तया प्रसनता का प्रतीक बमल का फूल बन 
गया ! कमल का पूर्वेरूप स्वस्तिक जैसा होता है । इसलिए,क्मल का प्रतीक स्वस्तिक 
हो गया--- सर्वारम्भास्तडुलप्रस्थमूला ”” इस व्यावहारिक न्याय से भी प्रत्येक मगल कार्ये 
में, प्रारम्भ में, स्वस्तिक को विशेष स्थान प्राप्त हुआ ! प्रसन्नता तथा कल्याण का द्योतक 
स्वस्तिक हो गया । 
गणपति के उपासको के लिए, ग्राणपत्य लोगो के लिए स्वस्तिक विन्दुरूप है । जीवन, 
ससार, सब्टि सबको विन्दुरूप में प्रदर्शित करनेवाला प्रतीक है ॥ कई विद्वानों की सम्मति 
में स्वस्तिक की निश्चित व्यास्या कठिन है । परन्तु यह एक प्रकार का “सर्वतोभद्र” 
मंडल है, मानी चारो ओर से समान है । भारतीय सस्क्ृति में अनेक प्रकार के मडलो 
की चर्चा वैदिक काल से ही चली भ्रायी है। मडल को ही यत्र कहते है ! तातिक उपासना 
में यत्न का वडा महत्त्व है । इन मडला या यत्तो के साथ ज्यामिति! के गूढ सिद्धान्त 
मिले हुए है। 
धुरधर पण्डित वटुकनाथ शास्त्री खिस्ते की एक व्यास्या विचारणीय है। उनके 
अनुसार श्राद्ध आदि क्रियाओं में पितृूमडल () गोल होता है । देवता का मडल [ 
चौखूटा होता है । इससे कल्पना होती है कि चौखूटा यानी चतुरस्त का फ्ल शुभ माना 
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स्वस्तिक फा पौराणिक रूप २३ 


गया है । जिस प्रकार सैनिक कैम्प के सामने बंदुके मिताकर खड़ी की जाती हूँ, उसी प्रकार 
किसी भी कार्य के प्रारम्भ में काम के कंम्प के सामने , स्वस्तिक रखकर, विघ्न के विरुद्ध 
किलेबंदी कर दी जाती है । विघ्न-विनाशक गणपति हैँ । गणपत्ति का बीजाक्षर ग॑ 
का चतुरस्र मंडल ही [देखो चित्र, पृष्ठ २०, पंक्ति १०) स्वस्तिकाकार होने के कारण 
सर्वथा मंगलप्रद माना गया है । ब्राह्मी लिपि की पद्धति से भी यह स्वस्तिक मंगल- 
प्रद प्रतीक सिद्ध होता है । 


किन्तु, स्वस्तिक के इस महान्‌ अर्थ को न समझ कर उसे श्रप्ट श्रर्थ या रूप देने 
में कुछ पश्चिमी विद्वानों ने कम परिश्रम नहीं किया है। कटनर ने अपनी पुस्तक 
में स्‍्वस्तिक ऐसे प्राचीन प्रततीकों को केवल स्त्री-पुरुष-सम्बन्ध का द्योतक माना 

है । उनको, फ्रायड की तरह, हर 

उपासना में, उपासना के हर प्रतीक 

में, केवल स्त्री-पुरुष-प्रसंग ही दीख 

पड़ता था । कटनर के अनुसार ' ऋा--> 

का प्रतीक स्वी-पुरुप के सम्बन्ध का 

द्योतक है । उसी का मित्र देण में 

प्राप्त रूपान्तर यह है 


जिसे “वार आव आइसिस” कहते है । मिस्री भाषा में इस £ प्रतीक को 
आंख कहते थे। हिन्रू लोगों का भी यही धामिक प्रतीक था, पर उसका 
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स्वस्तिक का पौराणिक रूप 


सस्क्ृत भाषा के प्रकाष्ड विद्वान ० रामचन्द्र शास्त्री बच्चे मे स्वस्तिक का अतीक 
मानते हुए उसकी बडी निश्चयात्मकः व्याख्या वी है। उनके क्यनामुसार स्वस्तिक 
कमल का पूर्वरूप है । किन्‍्ही लोगो वे मत से विष्णु भगवान्‌ के वक्षस्थल पर विराजमान 
कीस्तुम मणि स्वस्तिकावार है। सगुण मूत्ति वा भलकारयुक्‍त, कामतापूर्वक भाराधना 
का प्रारम्भ काल ही इसका भ्ारम्भकाल है। ज्यो-ज्या जनसमूह में सासारिक भाव, 
सासारिक मोह, विषय और उसकी सामग्री के प्रति लालसा बढती गयी, लदमी की 
प्राराधना भी बढती गयी ! लक्ष्मी का झासन कमल है । इसलिए कमल भी उपासना 
का विपय बन गया । कमल का खिला हुआ फूल प्रसन्नता तथा हप॑ का प्रतीक माना जाने 
लगा। प्रतएंव मल्याण (लक्ष्मी के द्वारा) तथा प्रसन्नता वा प्रतीक कमल वी फूल बर 
गया । कमल का पू्वेहूप स्वस्तिक जैसा होता है । इसलिए,कमल या प्रतीक स्वसितिक 
हो गया---सर्वारम्भास्तडुलप्रस्थमूला ” इस व्यावहारिक न्याय से भी प्रत्येक म गल काम 
में, प्रारम्भ में स्वस्तिक को विशेष स्थान भ्राप्त हुआ । प्रसन्नता तथा कल्याण का द्योतक 
स्वह्तिक हो गया। 

गणपति के उपासको के लिए, गाणपत्य लोगो के लिए स्वस्तिक बिन्दुरूप है । जीवन, 
संसार, सब्टि सबको विन्दुरूप में प्रदशित करनेवाला प्रतीक है । कई विद्वानो की सम्म्ति 
में स्वस्तिक की निश्चित व्याख्या कठिन है! परन्तु यह एक प्रकार का “सर्वतोभद्र 
मडल है, यानी चारो ओर से समान है । भारतीय सस्क्ृति में भ्रनेक प्रकार ने मंडला 
की चर्चा वैदिक काल से ही चली आयी है । मडल को ही यत्न वहते है । ताब्रिक उपासना 
में यत्ञ का बडा महत्त्व है । इन मडलो या यत्नो के साथ ज्यामिति*ं के गूढ सिद्धान्त 
मिले हुए हूँ । 

घुरधर पण्डित बदुकनाथ शास्त्री खिस्ते की एक व्याख्या विचारणीय है। उनके 
अनुसार श्राद्ध श्रादि क्रियाओो में पितुमडल (0 गोल होता है । देवता का मडल [? 
चौबूटा होता है । इससे कल्पना होती है कि चौखूटा यानी चतुरस्न का फल शुभ माना 
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पतीक 'भावनाप्रधान होता है 


जिस वस्तु का श्राधार भावना है, उसकी व्याब्या वरना सरल नही है । इस ससार 
में जो वु्ठ दियाई पडता है वह सत्य है, उसको जिस रूप में हम देय रहे है वही है, यह 
कहना बुद्धि के लिए कठिन है । प्लेटो ने लिखा था कि हम ससार में जो डुष्ट देखते है, 
बह छाया भात्र है; वास्तविकता नही है ।! विज्ञान बे महान्‌ पण्डित झाईस्टीन से 
लिखा था कि ससार में जो कुछ है, उसे समझने के लिए भघस्त प्रेरणा सबसे भधिक महत्त्व 
की बात है ।* विज्ञान के तयजू पर ही क्षौलक्र हर एक भसलियत को नहीं पहुंचाना 
जा सकता । एक विद्ान्‌ ने लिखा है कि ' विज्ञान वास्तविकता तक पहुँचने वे लिए एक 
द्वार मात्र है । वह एक महत्त्वपूर्ण द्वार अवश्य है, पर उससे भी भ्रधिव' महत्त्वपूर्ण मार्गे 
धर्म तवा नैठिक्ता है।” उसी विद्वान्‌ ने लिखा है कि “प्राकृतिक विज्ञान के सावेतिव' 
नियमो के सामने किसी वस्तू वा मूल्याकन उसकी व्यापक्ता तथा उपयोगिता पर निर्भर 
होता है । उस वस्तु का कार्य-क्षेत्र जितना ही झधिक बढता जायग्रा, उसकी उपादेयता 
जितनी ही भ्रधिक होगी, उतना ही उसका मूल्याकन भी होगा ।! * 


हर एक देश के दार्शनिको ने इस मूल्याक्न का प्रयत्न क्या है । सबसे वडा मूल्याकत' 
मनुष्य के जीवन का ही है । जोवन वही है जो सार्थक हो, जिससे कल्याण हो । इस कल्याण 
का सकेत क्या है ?ै कल्याण किसे कहते है ? इस पर भादि-काल से बहस होती नली 
आ रही है ! शृह्टदारण्यक में मैत्नेमी ने कल्याण-श्रेयस के मार्ग को झात्म-ज्ञान का मार्ग 
बतलाया है ।' यानी, उसी के जीवन वी सार्थकता का मूल्याकन होगा, जिससे जितसी 
अधिक माता में झ्ात्मज्ञान प्राप्त क्या है । मैदेयी के अनुसार ससार में बुछ भी सुख 
नही है । जिसे हम सुख समझते हैं वह क्षणिक है । याज्ञवल्क्य ससार में एक मात्र सुख 
का साधन आत्मा को मानते हैं । ससार के सुखो की नश्वरता तथा जीवन की भी अन्तत 
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प्रतीक भावनाअधान होता है २७ 


समाप्ति और घल में मिल जाने की याद दिलानेवाला, उसका रूप बतलानेवाला 
- प्रतीक भस्म है जिसे साधु लोग शरीर पर लगाते हैँ । भस्म जीवन की नश्वरता का 
प्रतीक है । पर इस नश्वरता का बिना बोध हुए केवल भस्म को देखकर कोई उसका 
अर्थ नहीं समझ सकता | भस्म को प्रतीक का रूप देते समय उसके साथ भाव भी जोड़ 
दिया गया है । इसीलिए प्रतीक को भाव-प्रघान कहते हैं । जिसकी जैसी भावना होगी 
बह प्रतीक का बैसा अर्थ लगा लेगा । कुछ लोग भस्म को प्रतीक नहीं मानते । शरीर 
में भस्म रमा लेने से सर्दी या गर्मी कम लगती है, बस वे इतनी दूर तक पहुँचते हैं । प्रतीक 
के सामने यही सबसे वड़ी कठिनाई हैं। अपनी भावना के अनुसार उसके श्रर्थ का 
अनथथे होता रहता है । शंकर भगवान्‌ के चित्र में सर्प को देखकर केवल प्राण लेनेवाले 
साँप का बोध होता है । नागपूजा तथा सर्प के स्थान-स्थान पर प्रतीक को देखकर 
केवल मृत्यु का चिह्न या प्राण लेनेवाले सर्प देवता समझकर हम बुद्धि को और आगे 
बढ़ने नहीं देते । पर शरीर के भीतर इडा, पिड्भला, सुपुम्ना नाडियों की जिन्हें 
जानकारी है, जो शरीर के भीतर सर्पाकार कुण्डलिनी को जानते हैं तथा उसे यौगिक 
क्रियाओं से जाग्त कर जीवन का परम सुख प्राप्त करने की वात समझते हैं, वह शंकर 
ऐसे योगी के मस्तक या गले में सर्प देखकर, मंदिरों पर सर्प वना देखकर यदि उसे 
कुण्डलिनी का प्रतीक सिद्ध करते हैं तो कौन सत्य तक वास्तव में पहुँच गया है, इसका 
निर्णय हर एक श्रपत्ती-अपनी भावना से करेगा । 


मनोविज्ञान का विद्यार्थी जानता है कि हममें से श्रधिकांश व्यक्ति मन में जो कुछ 
सोचते हूँ वह तस्वीरों में सोचते हैं । मन की यहं कमजोरी है, पर कम लोग इस कमजोरी 
के ऊपर उठ पाते हैं । मैं जब यह कहता हूँ कि “मैं घर जाऊँगा” तो अपने घर की तस्वीर 
मन के एक कोने में सामने आ जाती है । “मैं भोजन करूँगा” कहनेवाले के मन में भोजन 
का नक्शा खिंच जाता है। किन्तु घर या भोजन की पूरी तस्वीर नहीं वनती । केवल 
उनका प्रतीक बन जाता है, इसलिए हमारी भावना के अनुसार प्रतीक वनते रहते हैं । 
प्रतीकों में ही सोचना मनुष्य की बुद्धि की विशेषता है 7 किन्तु मानव स्वभाव तथा 
प्रकृति में इतनी विभिन्नता है कि एक ही वस्तु का हर व्यक्ति अपनी भावना के अनुसार 
भिन्न अर्थ लगायेगा । हमने ऊपर सपे को मानव-शरीर के भीतर कुण्डलिनी का प्रतीक 
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प्रतीक भावनाप्रधान होता है 


जिस वस्तु का आधार भावना है, उसकी व्याख्या करना सरल नही है । इस ससार 
में जो कुछ दिखाई पडता है वह सत्य है, उसको जिस रूप में हम देख रहे हैं वही है, यह 
कहना वुद्धि के लिए कठिन है । प्लेटो ने लिखा था कि हम ससार में जो कुछ देखते है, 
वह छाया मात्र है, वास्तविकता नहीं है ।! विज्ञान के भहान्‌ पण्डित प्राईस्टीन ने 
लिखा था कि ससार में जो कुछ है, उसे समझने के लिए अन्त प्रेरणा सबसे अधिक महत्त्व 
की बात है ।* विज्ञान के तराजू पर ही तौलकर हर एक भ्रसलियत को नहीं पहचाना 
जा सकता । एक विद्वान्‌ ने लिखा है कि ' विज्ञान वास्तविकता तक पहुँचने के लिए एव 
द्वार मात है । वह एक महत्त्वपूर्ण द्वार भवश्य है, पर उससे भी भ्रधिक महत्त्वपूर्ण मार्ग 
धर्म तथा नैतिकता है।” उसी विद्वान्‌ ने लिखा है कि “प्राकृतिक विज्ञान के साकेतिक 
नियमों के सामने किसी वस्तु वा मूल्याकच उसकी व्यापकता तथा उपयोगिता पर निर्भर 
होता है । उस वस्तु का काय-क्षेत्र जितना ही ग्रधिक बढ़ता जायगा, उसकी उपादेयता 
जितनी ही अधिक होगी, उतना ही उसका मूल्याकन भी होगा ।!* 


हर एक देश के दार्शनिको ने इस मूल्याकन का प्रयत्न क्या है । सबसे बडा मूल्याकन 
भनुध्य वे जीवन का ही है। जीवन वही है जो साथंक हो, जिससे कल्याण हो । इस कल्याण 
का सकेत क्‍या है ? कल्याण किसे कहते है ? इस पर झादि काल से बहस होती चली 
झा रही है । बृहदारण्यक में मैत्रेयी ने कल्याण-श्रेयस के मार्य को पआ्रात्म ज्ञान का मार्ग 
बतलागा है ।' यानी, उसी के जीवन की सार्थकता का मूल्याकन होगा, जिसने जितनी 
अधिक मात्रा में झात्मज्ञान प्राप्त किया है । मैत्रेयी के भ्नुसार ससार में कुछ भी सुब 
नही है । जिसे हम सुख समझते है वह्‌ क्षणिक है । याहवल्क्य ससार में एक मात सुख 
का साधन ग्रात्मा को मानते हैँ । ससार के सुखो की नश्वरता तथा जीवन वी भी भग्तत 
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घर का प्रताक 


यदि भावना से प्रतीक बनते हैं तो भावना का श्राधार या सर्जेनकर्ता वृद्धि है । बुद्धि है! 
संस्कार से बनती है । संस्कार कर्म के अनुसार बनता हैं, हिन्दू धर्म कमनुसार जन्म 
मानता है । कौपीतकी उपनिपद्‌ में कीट-पतंग से लेकर सिंह तक का जन्म इसी कर्म के 
अनसार माना गया है '* कर्म श्राचरण से बनते हैं, आचरण धर्म से बनता है| धर्म 

क्‍या है? 

इतना बड़ा प्रश्न है जिसका उत्तर देने के लिए एक समूची पुस्तक ही लिखनी 
पड़ेगी, फिर भी सन्तोषजनक व्याख्या नहीं की जा सकेगी । फिर, हमारे ग्रन्थ का यह 
विपय भो नहों है । हमें तो इस प्रश्न को वहीं तक छू लेना है जहाँ तक यह हमारे प्रतीक" 
विपय से सम्बन्धित है । धर्मे शब्द का पर्यायवाची शब्द भी संसार की किसी भाषा में 
नहीं है । श्रंग्रेजी में जिसे 'रेलिजन' कहते हूँ, उर्दू में जिसे 'मजह॒व'” कहते है, वह 'धर्म' 
का समानान्तर नहीं है । पश्चिम के विद्वान इसकी कल्पना भी ठीक से नही कर सकते । 
रैंक ने धर्म को परवशता की भावना से उत्पन्न वस्तु माना है । पश्चिमी मनोवैज्ञानिकों 
का विश्लेषण है कि सभ्यता के आरम्भ में मनुष्य का जीवन बड़ा संकटमय था । उसे 
वार-वार अपनी तुच्छता का अनुभव होता था और इसी तुच्छता की, हेयता की, भावना 
ने मनुष्य के मन में अपने से वड़ी किसी महत्त्व की शक्ति” को भावना का प्रादुर्भाव किया । 
दूसरे ढंग से सोचनेवाले मनोवैज्ञानिकों का कहना है कि आरम्भ में बच्चा अपने पिता पर 
निर्भर करता है। बड़ा हो जाने के बाद निर्भरता की यही भावना पिता से परमात्मा 

को प्राप्त होती है, प्रदान की जाती है । यानी, ईश्वर में विश्वास पिता-पुद्ध के सम्बन्ध 
का प्रतीक मात्र है पिता की, पितृत्व की, कामना ही परमपिता की कामना का कारण 
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र्८ प्रदीक-शास्त्र 


बतलाया है । पर सभी इसे ऐसा नही मानते । फ्रायड के मतानुसार सर्प का श्रधिकाशत 
प्रयोग पुरुष के लिग का बोध कराने के लिए होता है और सपने में यदि सर्प देख लिया 
तो समझ लेना चाहिए कि पुरुष का लिय देखा १ फ्रायड की काम-वासनामय बुद्धि की 
याने हर घीज़ को, हर वात को, हर व्यवहार को तथा हर प्रतीक को कामवासना 
से सम्बन्धित बताने की बुद्धि की कटु झतोचना जुग तथा फिशरःं ऐसे विद्वान मनो- 
वैज्ञानिको ने की है. जुग् ने लिखा है-- प्रतीक का निश्चयात्मक अर्थ नही होता। इुछ 
प्रतीक बार बार सामने आते है, पर हम उनका मोदे तौर पर ही झ्र्थ लगा पाते है । उदाहरण 
के लिए, यह कहना वितकुल गलत है कि सपने में सपप देखने से केवल पुरुष-लिग का बोध 
होता है । ” प्रिस्टर ने सपने में सर्प देखने को बीवी की जहरीली जवान का परिचायक 
तथा प्रतीक माना है ।* 
भावना एक दिन में या एक जन्म में ही नही बनती । कैलिफोनिया के विंट्विन रुडोल्फ 
फॉन श्रर्बन ने बहा है किहर एक प्राणी, चाहे पशु हो या मनुष्य, जन्म के समय$ुछ 
परम्पराएँ, सस्कार तथा भावनाएँ लेकर गाता है । ऐसी ही सस्कार-वश प्राप्त भावना 
माता का प्रेम है। भाठेंगू ने मातृ-प्रेम को मानव-जीवन के समूचे सम्बन्ध का मौलिक 
श्राधार माना है। यदि हम मात प्रेम को मनुष्यता का प्रतीक कहें तो क्या भ्रनुर्चित 
होगा ? पर यह प्रतीक न तो चिह्त वे रूप में है श्रौर न सकेत के रूप में । यह 
अन्तनिहिित है । सभी प्रतीक द्रध्टव्य तथा नेत्नो से देखते योग्य नही होते । सकेत झौर 
विह्ने माँ से दिखाई पडते है । प्रतीक नही भी दिखाई देता । यह एक बडा अन्तर है. 
जिसे समझ जाने से हम प्रतीक का महत्त्व समझ सकते हैं । श्रतीक भावना प्रधान है । 
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चघर्म का प्रतोक र्रे१ 


किया है ।! याज्वत्क्य ने धर्म और समाज में, आत्मा और संसार में झगड़ा बचाने के 
लिए आदेश दिया है कि धर्म के अनुकूल होते हुए भी समाज के विरुद्ध काम मत करो ।* 
आपस्तम्व ने अपने धर्मसूत्र में “समय श्रौर रीति, जो सज्जनों को स्वीकार हो, उसे ही 
धर्म कहा है । शेप अधर्म है । इसीलिए लिखा है कि जो करने योग्य है, वह धर्म हैं श्लौर जो 
न करने योग्य है, वह अधर्म है । इस प्रकार कर्मो का विभाग करने के लिए धर्म और 
अवर्भ को जुदा-जुदा किया है। धर्म का फल चुख और अधर्म का फल दुःख, यह 
विवेचना की-- है 
कर्मणाऊच विवेकार्थ धर्म्माधर्मों व्यवेंचयत्‌ । 
इन्द्वैरयोजयच्चेमा: सुखदुःखादिभिः प्रजा: ॥ १-२६ 
आर्य धर्म नें समाज और धर्म को मिलाकर चलने की बात कही है । दुप्ट को दण्ड - 
देना धर्म है, पर यदि हर एक व्यवित दुष्ट को दण्ड देने का काम अपने हाथ में ले ले तो समाज 
कैसे चलेगा ? इसलिए धर्म श्रन्त:प्रेरणा तथा बुद्धि का विपय है । पर इसे कोरी 
भावुकता नहीं कह सकते, जैसा कि मैक टार्ट ने लिखा है । उनके विचारों से धर्म 'एक 
भावना मात्र है जो अपने तथा संसार के वीच एकस्वरता पैदा करने के विश्वास से पैदा 
हुई है ॥/१ 
यदि धर्म एक भावना मात ही है तो भी वह बड़े ताकिक रूप से निर्धारित है । ईसाई 

मज़हव पर प्रकाश डालते हुए हार्नंक ने लिखा था कि उसके सिद्धान्त बड़े तकंपूर्ण ढंग से 
व्यवस्थित किये गये हैं । उनके द्वारा ईश्वर तथा उसके संसार की जानकारी होती है । 

ईश्वर ने मनुष्य की मुक्ति के लिए क्‍या प्रबन्ध किया है, उसका वोध होता है ।* 
मतलब यह कि ईसाई धर्म में जो उपासना-पद्धति है, वह ईश्वर का बोध कराने के लिए 
है । बोध मन में होता है । इसलिए धर्म में जो भी कुछ पद्धति होगी, मन के लिए, मन की 

जानकारी के लिए होगी । जो कुछ बतलाना है, सिखाना है, मन को ही । इसीलिए 

हमारे उपनिपदों ने मन को ही सव का, सव प्राणियों का स्वामी माना है । मन हृदय के 

भीतर रहता है, जैसे धाव के. भीतर चावल ।* पुरुष मन है, मनः-सल्वरूप है । 
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है। इसलिए बहुत-से पश्चिमी विद्वात्‌ चाहे पिता की वामना से हो या अ्रपने को 
टू ह्‌ 

तुच्छ समझने की भावना से हो, परमात्मा के प्रति विश्वास को मानव-स्वभाव की झपने 

को हेय समझनेवाली प्रेरणा का परिणाम मानते है । 


किन्तु मनुष्य की बुद्धि का झ्राघार तुच्छता तथा हेयता वी भावना समझ लेंना 
भनुष्य मात्र की बहुत नीचे गिरा देना है । हर एक मानव के हृदय में ऐसी अन्तश्चेतना 
वर्तमान है जो उसे भ्रवायास इस विश्वास की ओर प्रेरित करती है कि एक ऐसी परा 
शबित है जो सूष्टि का सत्चालन कर रही है । स्वय उस व्यक्ति वा सन्‍चालन कर रही 
है। ईश्वर के प्रति झास्था तथा विश्वास बुद्धि-गम्य नही होता, झात्म गम्य होता है । 
जन्म लेने के वाद हर बच्चे को ईश्वर में विश्वास करना सिखलाया नही जाता । ऐसी 
आस्या स्वत पैदा हो जाती है | जुग ने धर्म को भ्रन्त प्रेरित भावना माना है। यहाँ 
पर धर्म का अर्थ ईश्वर में विश्वास मात्न से है । लूबा ने इसे अन्त प्रेरित भावना ही 
नही माना है, भ्रपितु उसके कथनानुसार अनुभव तथा जानकारी से भ्रान्तरिक प्रेरणा 
की नीव पर, घाभिक भावना का त्रमश विकास होता है । दोनो ही दशा में भ्रन्त 
रात्मा था आन्तरिक प्रेरणा ही वह मुख्य वस्तु है जिससे धर्म की भावना पैदा द्वोती है । 
जिनमें यह भावना आ गयी या जिन्होने धर्म को पहचान लिया, उन्होंने दूसरों में ऐसी 
पहचान ग्रासानी से पैदा करने के लिए, श्रान्तरिक प्रेरणा या अन्तर्ज्ञान में सहायता देने 
के लिए तथा दुर्बल हृदय लोगा के मार्गदर्शन के लिए धार्मिक प्रतीक, मूत्ति आदि की 
रचना की जिसे णकराचार्य ने “प्रतीकोपासना” कहा है । अन्तज्ञनि प्राप्त करने के लिए 
चित्त को एकाग्र करता ज़रूरी होता है । ऐसी एकाग्रता में सहायता देने के लिए तथा 
वास्तविक जातकारी कराने के लिए ऐंसे घामिक प्रतीक बने होगे जिनमें मूर्तियाँ सबसे 
अ्रधिक महत्त्व रखती है । शिवलिग का पूजन करने से शकर भगवान्‌ के दर्शन प्राप्त 
करने की कथाएँ पढी जाती हैँ । शकर भगवान्‌ लिंग के रूप में नही, अपने रूप में प्रकट 
हुए। इसलिए शिव का बोध करानेवाला लिंग स्वय शकर नही, शकर की मूति नही। 
शकर का प्रतीक है । 


किन्तु धर्म मानव-स्वभाव की विचित्न गति का चोतक है। जिसका जैसा स्वभाव 
हुआ, वह धर्मे को उसी रूप में वना लेगा, गढ लेगा, इसीलिए मनुष्य को चारो तरफ 
भरटकने से बचाने के लिए, उसे सच्ची बात वतलाने के लिए ही मैत्रेयी मे वृहदारण्यक 
में कहा है कि श्रेयस का, कल्याण का मार्ग झात्मज्ञान है । याज्ञवल्क्य ने आत्मा को 
परम सुख का साधन माना है । मनु ने यूट्स्य का जीवन और गाहंस्थ्य धर्म को श्रेष्ठ सिद्ध 
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किया है ।! याज्ञवल्वय ने धर्म और समाज में, आत्मा और संसार में झगड़ा वचाने के 
लिए आदेश दिया है कि धर्म के अनुकूल होते हुए भी समाज के विरुद्ध काम मत करों ।* 
आपस्तम्ब ने अपने धर्मसूत्र में समय और रीति, जो सज्जनों को स्वीकार हो, उसे ही 
धर्म कहा है । शेप अधर्म है । इसीलिए लिखा है कि जो करने योग्य है, वह धर्म है और जो 
न करने योग्य है, वह अधर्म है । इस प्रकार कर्मों का विभाग करने के लिए धर्म और 
अधर्म को जुदा-जुदा किया है । -धर्म का फल सुख और अधर्म का फल दुःख, यह 
विवेचना की-- 
कर्मणाऊच विवेकार्थ धर्म्माधमों व्यवेचयत्‌ । 
इन्द्वैरयोजयच्चेमाः सुखदुःखादिधिः प्रजा: ॥ १-२६ 

आर्य धर्म नें समाज और धर्म को मिलाकर.चलने की वात कही है । दुप्ट को दण्ड * 
देना धर्म है, पर यदि हर एक व्यक्त दुष्ट को दण्ड देने का काम अपने हाथ में लें ले तो समाज 
कैसे चलेगा ? इसलिए धर्म अन्त:प्रेरणा तथा वुद्धि का विपय है । पर इसे कोरी 
. भावुकता नहीं कह सकते, जैसा कि मैक टगगार्ट ने लिखा है । उनके विचारों से धर्म (एक 
भावना मात्र है जो अपने तथा संसार के वीच एकस्वरता पैदा करने के विश्वास से पैदा 
हुई है ।/* 

यदि धर्म एक भावना मात्र ही है तो भी वह वड़े ताकिक रूप से निर्धारित है । ईसाई 
मजहव पर प्रकाश डालते हुए हार्चक ने लिखा था कि उसके सिद्धान्त बड़े तकंपूर्ण ढंग से 
व्यवस्थित किये गये हैं । उनके द्वारा ईश्वर तथा उसके संसार की जानकारी होती है । 
ईश्वर ने मनुष्य की मुक्ति के लिए क्‍या प्रबन्ध किया है, उसका वोध होता है ।* 
भतलवब यह कि ईसाई धर्म में जो उपासना-पद्धति है, वह ईश्वर का वोध कराने के लिए 
है । बोध मन में होता है । इसलिए धर्म में जो भी कुछ पद्धति होगी, मन के लिए, मन की 
जानकारी के लिए होगी । जो कुछ बतलाना है, सिखाना है, सन को ही । इसीलिए 
हमारे उपनिषदों ने मन को ही सब का, सव प्राणियों का स्वामी माना है । मन हृदय के 
भीतर रहता है, जैसे धान के, भीतर चावल ।* पुरुष मन है, मनः-स्वरूप है। 
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हृदय वे भीतर बैठा सन जैसा वरता है, बराना चाहता है, वैसा मनुष्य बरता है, 
पर भात्मा उस सन वे विवार या बिवेव' से भदूती है । हमारे शारत्रवारो ने णीवन ने दा 
रूप माने हैँ--एक है जीवन वा सुख-दु ए भोग वरनेवाला तथा दूसरा तदस्थ रूप में 
बैठा, द्वप्टा । इसी महान्‌ सत्य को सवेत वे रूप में मुप्डशीपनिपद्‌ में समझाया गया है-- 
“दो पक्षी, जो सदा एक साथ रहते, तथा परस्पर मित्र है, एक ही वृक्ष पर बैठे हुए हूँ! 
एवं पक्षी उस वृक्ष बे मोठे फला को भोग रहा है, दुसरा केवल साक्षी मे रूप में बैठा है !' ! 

इस वणन में दो पक्षी जीव तथा झात्मा वे प्रतीव हैं । एक वे फ्ल खाने तथा इुसरे 
बे' चुपचाप देखने को रावेत द्वारा उनवे भिन्न वार्यों की व्याद्यां कर दी गयी है / पर 
प्रतीक तथा सकेत के इस मिले-जुले उदाहरण को वही समझ स्ेगा, जिसकी भावता 
ऐसे विपयो में समझने के योग्य हो, वरना चित्र के रूप में एक वृदा बनाबर उस पर दो 
पक्षी बिठा देने का कोई प्रयोजन नही निकलेगा । इसलिए प्रतीक भाव-प्रधान तथा शा 
प्रधान भी होते है । 

किल्तु धर्म इतती भासानी से समझ में भा जानेवाली चीज नहीं है । वैशेषिक- 
सूत्र में धर्म की ब्याख्या की है--' जिससे लोव में सबसे ज्यादा उत्व पें हो एवं भन्त में मोक- 
सिद्धि हो, वह धरम है।” 

यतोम्पुदयनि.श्रेयस सिद्धि; स धर्म । 

जिससे पपना भरम्युदय झौर वल्याण हो, वही धर्म है, ऐसा समझ लेने से ही काम नही 
चलेगा । बल्याण का प्रतीक स्वस्तिक है । यदि स्वस्तिक वा भ्रर्थ ठीक से न समझा जाय, 
यदि कल्याण की व्याख्या ठीक से समझ में नझवे तो लोग चोरी, जुआ प्ादि में भी 
धर्म की तलाश करने लगेंगे प्रौर मनुष्य का जीवन एकदम उच्छृखल हो जायेगा । 
प्रतीक का ठीक अर्थ ते समझने से इसी प्रकार भनथ होता है । कटनर में सवह्तिक की 
पुरुष-स्त्री सभोग तथा सभोग का चिह्न समझ लिया है ।' वे उसके महात्‌ कल्याण" 


३ द्वा झुपर्णा सझजा सखाया समान दक्ष परिशखजाते 
तथयोरन्या प्रिप्पछ स्वाद्तत्ति अवइनन्योधमिचा कशीति 
--सुडकीपनिषद्‌ ३--१॥ 
इवेताइवतरोपनिषद्‌ का यह भत्र भी मनन के योग्य है -- 
थस्तूर्णनाम इव तन्तुमि" प्रधानजै स्रमादत । 
देव एक खमाकृणोति स नो दघातु जह्मा न्‍्ययम्‌ ॥ ६-:१०१ 
३० नि, एप्रॉणशा, 8. 3907६ प्राह07छ एई ७९5६ ४श/०5४ए--०8०5 58-459 
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कारी अर्थ तक पहुँचे ही नहीं । प्राचीन मन्दिरों की दीवारों पर, प्राचीन चित्रों में 
या शिलालेखों में कुम्भ (घड़ा) वना देखकर वहुत से पश्चिमी विद्वान्‌ यह समझेंगे कि 
प्राचीन भारतीय वर्त्तन की बड़ी मर्यादा समझते थे । उसकी तस्वीर बना देते थे । 
पर, जिसे हम साधारण लोग केवल कुम्भ समझकर देखते हैं वह वास्तव में ज्ञान का 
कोष है । विद्या का भण्डार है। प्राचीन भारत में कुम्म सरस्वती, विद्या की देवी, का 
प्रतीक था ।ऐ ; 


प्राचीन फाल के लोगों के धर्म तथा उनकी धार्मिक पद्धतियाँ उतनी जंगली तथा 
विवेक शुन्य न थीं, जितना पश्चिमी विद्वानू समझते हैं । उनका ऐसा विश्वास है कि 
जादू-ठोने के द्वारा प्रकृति को, वर्षा, घूप, विजली आदि के प्रत्येक प्राकृतिक उपद्रव को 
अपने वश में करने के लिए कुछ पद्धतियाँ लोगों ने वबनायीं और यही पद्धतियाँ क्रमश: 
विकसित तथा उन्नत होती हुई घामिक पद्धतियाँ वन गयीं । “स्पप्ट है कि हमारे इस युग 
के प्रारश्भिक कुछ सौ वर्षो तक तत्कालीन साहित्य में धर्म और दर्शन का जो कुछ रूप था, 
उसके भीतर प्रारम्भिक जादू-टोना आदि की क्रियाओं की एक व्यापक भीतरी धारा बह 
रही थी ।” प्राचीन धर्म श्रौर उसकी पद्धतियों के विषय में ऐसा ही विचार या इसी 
प्रकार का विचार मैलिनोस्की तथा फ्रेज़र जैसे विद्वानों का भी है । ऐसी भावना की 
लपेट में हिन्दू धर्म भी आ गया है । उसकी अनेक पद्धतियाँ तथा क्रियाएँ जादू-टोना 
तथा प्रकृति पर अधिकार प्राप्त करने के प्रयत्न मात्न ऐसे विद्वानों के लिए रह जायेंगे । 
जो बात समझ में न झ्राये, उसे जादू या अद्भुत कह देना साधारण सी वात है । बच्चों 

को विना दाँत का मुंह और बिना किसी कारण के झुकी हुई कमर भी अद्भुत मालूम होती 
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१ 0 अताक-रास्त्र 


है । करोड़ो ऐसे देहाती भाई मिलेंगे, जिनको हवाई जहाज श्रद्भुत प्रतीत होते है 
इसीलिए वैज्ञानिकों को यदि दो हज्ञार ब्ष का प्लॉटिनस या ईसाई धमं-प्रचारव 
आगस्टीन की दैवी चमत्कार के विरोध में वही गयी बातें सही मालूम पढें, हिप्प,लिट्स 
का पुराने जादू-मत् का, ज्यातिप-शास्त्र का प्रचण्ड विरोध भ्रधिवः तवंसगत प्रतीत हो 
तो इसमें ज्योतिष शास्त्र का दोप नही है ॥ उसे न समझने वाली बुद्धि का दोप है ! 
प्राकिरी तथा इयाम्ल्विक्स ने तथा उनके दो सौ वर्ष वाद जेरोमी झौर दूर्स विवासी 
ऋजरो ने दैवत्व तया ज्योतिष शास्त्र दोनो का घोर समर्यन किया था। पश्चिमी 
विद्वान इन समर्थका की निन्‍दा करने से नहीं चूके 

प्रतोक को समझने के लिए घाभिक सस्कार की आवश्यकता होती है | ऐसी बुद्धि 
होवो चाहिए, जो पिछले विचार के ऊपर उठकर चीज़ो को समझे १ जिन प्राचीन प्रतीको 
को हम जादू-टोना प्रादि का प्रतोक समझते है, जादू-टोना आदि समझते है, उनका कितना 
व्यापक प्र है, महत्त्व है, यह्‌ हम झागे चलकर सिद्ध करेंगे । 
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तंत्र-प्रतीक 


विदेशी लोग पिता के भय से उत्पन्न परम पिता की भावना” का तो वर्णन करते हैं 
और भय से भगवान्‌ की उत्पत्ति मानते हैं, पर माता की ममता से उत्पन्न, मातृत्व की कल्पना 
से उत्पन्न, जगदम्वा की भावना वे क्‍यों नहीं स्वीकार करते ? बच्चा पिता से अ्रधिक 
माता को, पिता से पहले अपनी माता को पहचानता है । इसलिए यह क्यों नही स्वीकार 
किया जाय कि परम पिता के पहले परम माता आयी ? जगदम्बा की उपासना, शक्ति 
की उपासना सबसे पुरानी हैऔर त्रिकोण आदि उसी शक्ति के प्रतीक है । मातृत्व की 
उपासना, भगवती की उपासना उस समय से है, जब समूचा पश्चिम देश वीरान पड़ा 
हुआ था  महेंजोदारों और हड़प्पा में जो खुदाई हुई है, उससे आज से पाँच हजार वर्षे 
पूर्व सिन्ध देश में भारतीय सफ््यता का उज्ज्वल प्रमाण मिलता है । वहाँ भी राजा की 
मुहर पर देवी की मूर्ति वनी हुई है ४ माता को, शक्ति को सृष्टि में प्रधान वस्तु 
मानकर उपासना करना हजारों वर्षो पूर्व हमने सीखा था । शक्ति की उपासना को 
साधारणत: तांत्रिक उपासना कहते है । तंत्न पुराने हैं या वेद, इस विपय में विद्वानों 
का भिन्न मत है । आगम (तंत्न-शास्त ) और वेद, हमारे आ्राध्यात्मिक ज्ञान के ये ही दो 
आधार हैं । मनुष्यरूपी बच्चे के लिए ये माता तथा पिता के समान हैं । श्रागम व्यवहार- 
शास्त्र है, तंत्र की साधनाएँ इतनी प्रभावशाली है कि वें सद्य: सिद्धि प्रदान करती हैं । 
वेंद ग्रानी निगम सिद्धान्त हैं,आगम व्यवहार है । तंत्र द्वारा प्रकृति और पुरुष, शविति 
ओर शिव का योग होकर संसार और परमार्थ दोनों ही वनते हैं । योग-क्रियाओं में 
सबसे वड़ा योग राजयोग है, जिसमें भ्रष्ट सिद्धियाँ हैं। भोग और योग को एक साथ 
मिलाकर चलने वाला आमम है, तंत्र-शास्त्र है। आरर्प ग्रन्थ “तंत्नराजतंत्न ने इस विषय 
का बड़ा सुन्दर निरूपण किया है । 
“तंत्वराजतंत्न” की टीका करते हुए सर जॉन उडरफ़ ने लिखा है कि मनुष्य में अदु- 
भुत्त परमाणुक शक्ति छिपी हुई है । उसे जाग्नत कर, उसको उसकी वास्तविक शक्ति 


ऊ 
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का परिचय कराने के लिए रहस्यमय क्ियाओो के द्वारा वह उस महान्‌ मत्र को समझे 
लेता है, जिसे लोग वडो कठिनाई से समझ पाते है । वह मत्र है सहम्‌"--वह (शक्ति) 
मैं हूं । इसे समझने के वाद वेदान्त का महान्‌ मत्र “सोडहम्‌--वह (शिव) मैं हैं -- 
यह भी ज्ञान हो जाता है ।! यदि मूर्ख विद्यान्‌ इस सहम्‌ तथा सो5हम्‌ को जादू का मत्त 
समझें तो क्या चारा है । ये मत्न उस ज्ञान के प्रतीक हैं, जिसकी थाह लगाना पसम्भव है। 
इसी पराशकित का, माता का, जगदम्बा का वोध रहस्यमय ढंग से विन्दुरूप में 

बराया गया है । सृष्टि के आरम्भ में ससार में कुछ नही था, शून्य था । शून्य भी बिन्‍्दु- 
रूप है, विन्दु इस शून्य का प्रतीक है। महा ब्रधकार में शब्द का प्रादुर्भाव हुआ। 
शब्द का, नाद का प्रतोक बिन्दु है। सर्वप्रथम और सदैव और प्रत्नयपर्यन्त हृदय में 
तया सृष्टि में 3० का नाद होता रहता है । 3 का प्रतीक बिन्दु है। एक बूँद वीय॑ से ही 
मनुष्य का, प्रत्येक प्राणी वा निर्माण हुआ है । केवल एक बूंद वीर्य में ही रूप, स्वभाव, 
सस्कार, भाहृति, वश, कुल, परम्परा---सभी कुछ तो है । यह बिन्दु ()ही उस पराशक्ति 
का प्रतोक है। महानिर्वाणतत्न में लिखा है-- 

या काली ब्रह्मणा प्रोक्ता महामायायंक्राक्षका। 

विश्वामाद्रायंकों नादो बिन्दुर्द:जापहारक: ॥ 

तेनेंब कालिका देवीम्‌ पुजयेत्‌ डु खशास्तये ॥* 


अतएव तत्न में विन्दु को सर्वातनन्‍्दमय कहा है । तत् में यत्नो (प्रतीको) का सिरमौर 
श्री यत्ध है। उसमें केन्द्र में विन्दु विराजमान है । यह बिन्दु ही लक्षिता है । परम 
मंगलवारी भगवतो है--/भाद्या नित्या ललिता” | तत्रशास्त्र में रहस्यभरी उपासना 
सिन्न भिन्न प्रतीकों के द्वारा होती है। यह श्रतीक ही यत्न है। सर जाम उडरफ़ गे 
अनुसारतत्न में ६६० प्रकार वे यत्र हैं,' यानो प्रतोक है । हम इस विषय में भागे घलकर 
एक पूरा भध्याय देंगे 

साधक भपने बाय वी सिद्धि मे लिए भिन्न प्रतीक द्वारा भिन्न उद्देश्य से उपासता 
बरता था । तवराजतत्न में तीसरे पक्‍्रध्याय में भगमालिनी की उपासना है। उनता 
रत वर्ण है, परम सुन्दरी हैं। मुस्कयता चेहरा है । तीन नेत्र हैं । बमल पर बैठी हैं। 
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तंद्व-प्रतीक ३७ 


उनका उपासक 'वनिताजनमोहिनी” की कृपा से अपनी पत्नी तथा प्रेयसी को तथा 
संसार को वश में कर लेता है ४ 

पर ये ऐसी सिद्धियाँ है जिनके दुरुपयोग से बड़ा श्रनर्थ भी हो सकता है । बच्चे के 
हाथ में नंगी तलवार नहीं दी जा सकती | इसलिए बड़ी सावधानी वरतने की जरूरत 
है । इसीलिए बड़े रहस्यमय ढंग से मंत्र बनाये गये हैं | पद्धतियाँ वतलायी गयी है । 
“गोपनीयम्‌, गोपनीयम्‌?--सुप्त रखो, गुप्त रखो--की पुकार वार-वार लगायी 
जाती है । यहाँ तक कह दिया गया है कि--- 


"अन्तः शावता बहिः शैवाः सभामध्ये तु चैष्णवा: ।” 


भीतर से शाक्त शक्ति के उपासक रहे, वाहर से शैव मालूम पड़े, पर चार श्रादमियों 
केबीच वैष्णव प्रतीत होना चाहिए । उपासना के इस क्रम को गुप्त रखने के लिए तंत्नराज- 
तंत्र में व्याकुलिताक्षर (श्री० ७६ से ६० तक) दिये गये हैं जिनकी बिना ठीक से हिसाव 
समझे निरर्थक समझा जा सकता है श्रौर पश्चिमी लोग जादू-टोना समझेंगे । उदाहरण 
के लिए देखिए-- 
व॑ व्‌ ते स॒ प्वे रे तु वा वे त्‌ त्ता क॑ व्वाँ पि प 
रस 

अब इसी को पढ़ने के लिए आठवें अ्रक्षर को पहला अक्षर कर दीजिये, चौथे अक्षर 
को दूसरा, छठे अक्षर को तीसरा, इस प्रकार नीचे लिखी संख्या से गरिनकर अक्षर 
विठाइये :--- 

०] ४ ६्‌ २ 
तब पहली पंक्ति वनेंगी--- 

वासरेपु तु तेप्वेवं सर्व्वापत्तारक॑ पिचेत्‌ ।* 


तंत्रशास्त्र आसानी से समझ में नहीं आता । उसकी पद्धति गुप्त क्यों रखी गयी, 
इसका विवेचन हम यहाँ नहीं करता चाहते । तांविक प्रतीकों की व्याख्या भी कुछ 
अधिक विस्तार के साथ अगले श्रध्याथ में की जायगी। यहाँ पर तो हम प्रतीक की परिभाषा 
में तांबिक प्रतीक का थोड़ा जिक्र कर देना चाहते थे । यह अवश्य ध्यान रहे कि मनो- 


१. वही, पृष्ठ 8६--औ० ३१। सा 
३. बही, पृष्ठ ३७ ॥ ह 


बंद प्रतीक-शास्त्र 


विज्ञान वे गम्भीर पण्डितो ने ही तातिक साधनाएं निर्घारित की हूं ॥ थे हैसी खेल नहीं 
है। 

माता वी उपासना से ही पिता की उपासना की झोर भनेव महान्‌ धर्मा की गति 
वे अ्रनगिनत प्रमाण भरे पडे हैं । मुसलिम तथा ईसाई धर्म में भी, जहाँ पिता परमेश्वर 
ही प्रधान है माता वी मर्यादा कम नहीं है । सभी प्राचीन धर्म घिव और शवित की 
किसी न क्सी रूप में धूजा बरते थे ही । सभी सभ्यता के इस समस्वस पर लेखक 
ऊसी ने लिखा है कि ऊर वी खुदाई में प्राप्त सामग्री हो या इब्रानी (हिंत्ू) लिपि हो, 
मिम्न में प्राप्त प्राचीन सामग्री हो या वैधीलानिया में प्राप्त सामान हू।, किसी से भी ऐसी 
कोई वात नही मिलती जिससे हमारे धर्मग्रन्य बाइविल के क्यनां का सप्डन होता हूं।।' 
सभी देश-काल में माता सर्वोपरि रही है, इसीलिए माता वा प्रतीक चारो भ्रोर मिलेगा । 


१ वहीं; एृष्ठ ११। 
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साता का प्रतीक 


माँ का महत्त्व, शक्ति का महत्त्व स्त्री जाति का महत्त्व है । संसार में जो कुछ सत्य, 
शिव तथा सुन्दर है, वह स्त्री जाति के कारण है । एक ईसाई पादरी ने लिखा है कि महिलाओं 
का समुदाय अपनी साधु आत्मा से संसार को पवित्न कर रहा है । गुण तथा धर्म का, 
पवित्गता तथा स्नेह का प्रतिविम्व स्त्री है । चाहे किसान की सन्तान हो या राजा की, 
हर एक के बच्चे को इनके हढ्वारा उदारता तथा पवित्नता की शिक्षा मिलती है । बन्दियों 
का सुधार इनके हारा होता है । रोगियों को शान्ति इनके द्वारा मिलती है । जीवन के 


तूफ़ानों से वकराते हुए प्राणियों को ये शान्ति प्रदान करती हैं । आहत तथा पत्तित को 
इन्हीं से सान्त्वना मिलती है ।' 


माँ कहिए, माता कहिए, महिला कहिए या अंग्रेजी में मदर कहिए, हमारे जीवन 
में सवसे प्यारा शब्द माता, सबसे प्यारा अक्षर म है । बच्चा पैदा होते ही, किसी भी 
देश तथा सभ्यता का रहनेवाला हो, म अक्षर का उच्चारण करता है । भिद्र के प्राचीन 
लोगों का विश्वास था कि सृप्टि के आरम्भ में केवल तरंगें थीं--तरंग का आकार 


७ / /(५/६७/४६ इस प्रकार हुआ। आकाश और जल की 


तरंगों से पृथ्वी बनी । तरंगों का रूप >८//-४7 


था। नवजात शिशु के मुख से पहला अक्षर म निकला । तरंगों का आकार ही वदलकर 
4 मे वन गया। सिद्नी भाषा में पहला अक्षर ४ है तथा दूसरा अक्षर क वही तरंगों 


२. “7तंग्रणात [एप्रथ्च॑ंप5 कट उचत एगापंडसथा 370९४--87 2 (एलेडपथा 
57006, 797७, ४. पर, 59 & 505, 72पघ9॥॥, 4926---922० 9. 


च० प्रतोक-शास्त्र 


का उलटा स्वरूप है। से भ्रग्रेजी शब्द ०068 माता 
बना । से भग्रेजी शब्द १४।(० पत्नी बना । माता गौर 


पत्नी ही ससार में प्रधान रस है 4 जीवन में प्राण के समान हूँ। भ्रनेक विद्वातो 
का मत है वि झारम्भ में सभ्य ससार में दो भाषाएँ हो प्रचलित थी--सस्कृत तथा 
सुमिरियन, हिन्रू याती इब्रानी भाषा भी सुमिरियन से बनी है । इब्रानी में भी 'ै/ मे 
भ्रक्षर है। रूसी भाषा के भ्रक्षर पग्रेजी श्रक्षरो को उलट देने से बहुत कुछ बन जाते 
है, जैसे 9 को धु । अस्तु माता सृष्टि के श्रादिकाल की तरगो का प्रतीक है | म भक्षर 
उन तरगा का द्योतक है । 


५ 
एक जाति, एक धर्म 


प्रत्येक देश की, सभ्यता की, समाज की उपज मनृष्य के रूप, रंग, स्वभाव में भेद 
हो सकता है, पर जीवन की मौलिक कामनाएँ एक समान है । माँ की ममता और पिता 
का भय, स्त्री का प्रेम और सनन्‍्तान की इच्छा--यह सबमें है । मानव जाति की शाखाएँ 
भिन्न हो सकती हैं । परये शाखाएँ वृक्ष की शाखाओं के समान नहीं हैं जो कभी नहीं 
मिलतीं । एक शाखा दूसरी से जुदा रहती है । जिस प्रकार बादलों के दुकड़े-टुकड़े हो 
जाते हैं, फिर मिलते हैं, फिर अलग होते रहते हैँ, उसी प्रकार मानव जातियाँ भी हैं । 
यदि डा० कुक और प्रो ० गायकी' का यह कथन सत्य है कि पृ थ्वी पर से वर्फ के पिघलने और 
प्राणियों का जीवन प्रारम्भ हुए ८०,००० व हो गये, या प्रो० औसवोने के अनुसार ' 
६०,००० वर्ष हो गये--तो इतने हजार वर्षो में भी मनुष्य के अन्तरतम भावों में कोई 
अन्तर नहीं आया है । यदि आन्तरिक भाव समान हैं तो हर एक का प्रतीक भी समान 
अर्थ वाला होगा । केवल उसको समझने की चेप्टा करनी चाहिए । आज हम भारतीय 
विश्वास की खिलली उड़ाते हैं कि सतयुग १७,२८,००० वर्ष तक था, लेतायुग १२,६६, 
००० वर्ष तक, द्वापर 5,६४, ० ० ० वर और ४,३२,००० वर्ष का कलियुग ईसा से ३१०२ 
वर्ष पूवें, १८ फरवरी, शुक्रवार को शुरू हुआ है तो कौन जाने कल हमको इस पर भी 
विश्वास हो जाय । पहले तो हमारे वेदों को भी प्राचीन रचना नहीं माना जाता था । 
अब जोन्स उसे ईसा से १२०० वर्ष पूर्व, हैँग २४०० वर्ष पूर्व तथा लोकमान्य तिलक ने 
४००० वर्ष पूर्व सिद्ध कर दिया है । ६००० वर्ष पुराना ही सही, वेद संसार का सबसे 
प्राचीन ग्रंथ तो मान लिया गया, तब यह भी मान लेना चाहिए कि हमारी आर्य सभ्यता 


ही संसार की सबसे पुरानी सभ्यता है तथा संसार में चारों ओर यह फैली हुई थी । संसार 
में एक जाति थी--आये जाति | एक सभ्यता थी--आर्य सभ्यता । 


आये लोगों की एक खास पहचान थी--उभड़ी हुई, लम्बी नाक । एच० जी० बेंल्स 


१. ?#0६. एल्ातंट 


डर प्रतोक-शास्त्र 


ने लिखा है कि भूरे लोगो की नाक भी ऐसी ही थी । सर झार्थेर कीच ते इनको भार्य 
जाति का ही कहा है । मित्र, बैवीलीन, मेंसोपाटामिया--सभी देशो के प्राचीन निवासी 
भूरे रग के भार थे । मेसोपोटामिया के निकट सुमेर लोगो का निवासस्थान था। इनकी 
सभ्यता वडी पुरानी मानी जाती है । ऊली ने इनके विषय में एक बडी पुस्तक ही लिखी 
है । उनका कहना है कि सुमेर लागा के नरेशा की क्याएँ दन्तकयाएँ नहीं है । 
वास्तव में वें नरेश हुए थे श्लौर उनका इतिहास है ॥ तव, हमारे पुराणों तथा वाल्मीकि- 
रामायण में वर्णित सुमेरगिरि और सुमेरियन लोगों को एक ही वया न माना जाय ५४ 
पुराने यूनानी इतिहासकारों ने भी लिखा है कि भारतवर्ष बे बाहर दी भारतीय राप्ट्रीय 
रहते है यानी भारतीय जाति के लोग रहते हैं | हेरोडेटस ने भी यही लिखा है। 
अ्न्तरीप आव, के ऊपर हिंगहाज का मदिर शुद्ध भारतीय मन्दिर है । मित्र की नील 
नदी का ' काली”, ' कृष्णा” नदी के नाम से वर्णन भी पुराणों में मिलता है । सुमेरगिरि 
की सभ्यता तो एकदम भारतीय थी । ईसा से २००० वर्ष पूर्व खम्मूरावी ने सुमेर नरेश 
ऋौच को परास्त कर बन्दी बताया और उनकी सभ्यता नष्ट-भ्रप्ट कर दी । झत्यथा 
आज भारत से लेकर अरब तक एक सभ्यता, एक समाज रहता । सुमेर नरेश बारती 
इतिहास प्रसिद्ध हैं । यह बारती (भारती) शब्द भारत से ही वना है । उनके एक 
नरेश का नाम उदुर या लेकुक्ष दिया हुआ है । यह झौर कुछ नही इक्ष्धाकु थे जितका 
सुमेरगिरि पर भो राज्य था । ईसा से ३१०० वर्ष पूर्व उनके एंक नरेश का नाम जिन 
भुजेन था । महाभारत-काल में हमारे जनमेजय (परीक्षित के पुत्त) यही थे 
ऐतिहासिक अनुसन्धान के झ्नुसार सुमेरगिरि या सुमेर लोगो की सभ्यता की जो 
जानकारी होती है, उससे हमारी सभ्यता का ही पता चलता है | वहाँ के निवासी 
पुनर्जन्म में विश्वास करते थे । मरने के बाद बायें करवट लिटाकर मुर्दा दफ्नाते थे। 
लडके-लडकियो की शादी घर का वड़ा-वूढा तय करता था । वध्या स्त्री को तलाक दे 
सकते थे । एक पुरुष कई विवाह कर सकता था। पर भरण-पोषण की कानूनी 
जिम्मेदारी केवल पहली पत्नी की ही थी । दूसरी स्त्री भी जायज थी, पर उसका पोहंदा 
पहली पत्नी बे बाद का ही होता था । विवाह में पत्वी अपने पिता के घर से जो कुछ ले 
श्राती थी, वह स्त्री धघनहोता था ! उस पर पति का भ्रधिकार नही हाता था, इप्यादि। 
उन्ही वे इतिहास से पता चलता है वि ईसा से २००० वर्ष पूर्व श्रसीरिया देश की 
महारानी साभाराषिय ने नौसेना द्वारा, समुद्री मार्ग से भारत पर हमला क्या | हिर्दुस्तान 
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के हाथियों की सेना को डराने के लिए वे नौका पर लकड़ी के बड़े-बड़े हाथी भी ले आयी 
थीं । पर स्तब्रोवत्तीस ने इस सेना को परास्त कर दिया । यह स्तन्नोबतीस और कोई 
नहीं, वीरसेन स्थवरपति ही थे ।॥' 

इन बातों का एक ही अर्थ निकलता है--बह यह कि इन सब जगहों में एक ही सभ्यता, 
एक ही विचार-घारा व्याप्त थी । इसलिए हमारे प्रतीक भी एक ही समान थे। मिस्र 
में भी प्रसन्नता, कल्याण तथा पवित्नता का प्रतीक कमल था । वह राजचिह्लु वन गया । 
भारत में भी कमल इन्हीं बातों का प्रतीक रहा है । इसलिए तंत्न पुराना है या वेद, 
इस तर्क में न पड़कर यह मानना पड़ेगा कि चूंकि वेद सिद्धाग्तों का प्रतिपादन करता है 
और आगम व्यवहार तथा पद्धति का, अतएव तांत्विक प्रतीक संसार में सबसे पुराने 
प्रतीक हैँ और ससार के हर कोने में, विशेषकर जहाँ आर्य सभ्यता थी, विपुल मात्ना 
में पाये जाते हैं । पर इनको समझने के लिए बड़े गहरे अध्ययन की आवश्यकता है । 


१. प्राचीन सम्यताओं के साथ भारत के सम्बन्ध का अध्ययन करने के लिए दो पुस्तकें अवश्य 
पढ़नी चाहिये--(क) 7. 5. फऋताफश--प्मर तफछएटांड सात 5उलतट्फट्याड 6 


सिध्याए शिक्षा”, (व) >ट्वर गाते झुल्वाब--"एसंट्छड बात छवाए्ट!-7 (80- 
दातंत्ा 77९5५, ,0प्र007---927, 


बिन्दु 


हमने 'विन्दु' प्रतीक का ऊपर शिक्र विया है । इस बिन्दु की व्याख्या वरने के लिए 
पृथक्‌ पुस्तक ही लिखनी पडेगी । तव, बिन्दु के प्रतीवा को लोग, विशेषकर पाश्चात्य 
लोग कैसे समझ सकेंगे ? ऋग्वेद का सबसे प्रथम मत्न अग्निमीले पुरोहितमु' से भवार- 
अ«लिया गया। यजुवेंद के सर्वप्रथम मत्र इपेत्वों जेत्वा' से इकार-इ-लिया गया । 

सामवेद के सर्वप्रथम मन्न अग्ने ग्रापाहिवीतये से श्र लेकर इ मिलाकर ऐ बना । 
यही विन्दुरहित वाग्मव बीज ऐँ हुआ । यही वाग्मव बीज श्री विद्या वे मत्नों में सर्वे- 
श्रेष्ठ, कादि विद्या के प्रथम कूट पज्चाक्षरी दूट' का मूल मत्न बना । भव ऐं' कितना 
भहान्‌ प्रतोक है, यह वात सरल बुद्धि के लिए नही है । 

बहुत-से लोग 'ऐ' के प्रतीव की खिल्‍ली उडाते है । कसी वात को मे समझना 
और बात है और उसका मज़ाक उडाना और बात है | देहातो में पैर पर पैर रखकर 
सोना या वैठना दुर्भाग्य का प्रतीक मानते है । हम इसे कोरा भ्रधविश्वास समझते हैं । 
सामुद्रिक शास्त्र में पैर से पर रगडना मना है। सामुद्रिक के भ्रनुसार लद्मी का वास 
पैर में है । वहाँ से सम्पदा आयी ॥ इसलिए पैर पर पैर रखना अशुभ है । दारिदभ 
का लक्षण हैं। एक वात गौर है, विज्ञान मे सिद्ध कर दिया है कि सर से शक्ति रुपी 
विद्युत्‌ आती झ्रोर जाती है | हाथ से झाती है, पैर से जाती है । कसी कारपैर छूकर 
हम उस व्यक्ति की शक्तित अपने हाथा से समेट लेते हैं । इसीलिए बहुत से लोग भपता 
पैर छूने नही देते । जिन्हें इतनी वार्ते नही मालूम हैँ वे पैर से पैर रपडने को दरिद्रता 
का प्रतीक कैसे समझेंगे ? 


चीन से प्रतीक 


श्राये सभ्यता की मातृत्व तथा पितृत्व की कल्पना, शिव तथा शवित, पुरुष तथा 
प्रकृति की भावना ने सभी प्राचीन सभ्य देशों को प्रभावित किया था । च॑न में भी यही 
भाव फैल गया था। प्राचीन चीनी धर्म तथा कत्तंव्य-शास्त्र पुरुष तथा प्रकृति के महान्‌ 
संयोग का चोतक है । परम पुरुष को चीनी धर्म में यांग कहते थे तथा प्रकृति को यिन । 
चीनी आरचार-शास्त्र के यही देवता श्राधार हैं । चीन का प्राचीन घर्मग्रन्थ थि वास्तव में 
देववाणी समझा जाता है। यह समूचा ग्रन्थ भापा में न होकर प्रतीको में है । चीन 
के महान्‌ नैतिक विघान केआधार यही प्रतीक हैं । इस धर्मग्रंथ में ६४ पट्कोण तथा 
इ८४ माझ्नो यानी वे पंक्तियाँ हैं जिनसे पट्कोण बनते हैं । हर सामाजिक आचार का 
भिन्न प्रतीक है। सिजु! के कथनानुसार ऋषियों ने इन प्रतीकों की अपने अनुभव से 
रचना की है ।' चीनी धर्म प्रतीक-शास्त्र के विद्यार्थी के लिए बड़े महत्त्व का है । 
चीनी प्रतीक केवल घर्म के ही वोधक नहीं हैं, आचार-शास्त्न के भी बोधक हैं । 
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प्राचोन रोम तथा मिस्र के प्रतीक 


माँ की पूजा, पुरुष तथा प्रवृति की पूजा, शिव-शवित थी पूजा प्राचीन प्राय धर्म की 
सबसे बडी देन है श्रौर यह पूजा ससार में चारो शोर फैल गयी | रोमन तोग परम 
शक्तिशालों माता --सिवेली की पूजा बरते थे। यह सिवेली भारतीय शिवा 
या शिवालो वा प्रपश्नण है। मातृ-पूजा वे साथ जो रहस्यमय उपासना होती है उसे 
पश्चिमी या पूर्वी मै र-जानकार लोग 'कामवासना' से मिला देते हैं । इसीलिए मंलिनोसकों 
ऐसे विद्वानों ने योनिपूजा को, मातृत्व वी पूजा को, कामवासना समझा है | वीएर ने 
स्वीकार क्या है कि रोम की सिंवेली देवी जिसको “मैग्नामेटर' शक्तिशाली सा” कहते 
थे, प्रव के देश की तरफ से रोम में झायी, यानी प्राचीन एशियाई सम्यता की देन हैं | 
पर कौफर इनकी भी उपासना को “वासना की उपासना मानते है ।! देवी की उपासना 
के साथ, बाद में चलकर कुछ ऐसे झ्राइम्बर लग गये तथा भ्र्थे का ऐसा भनर्थ ही गया 
कि ऐसी क्रियाएँ भी उपासना का भग बन गयी जो भ्रप्ट भी कही जा सकती है । 
पर हर एक देश में भूतति-पूजा का यह दोप पाया जाता है। भवित झघ विश्वास का रूप 
ग्रहण कर लेती है। पर मौलिक सत्य छिपा नही रहता है। भिम्र देश में महादेवी 
ग्राइमिस! की पूजा हाती थी । यह पूजा भी पूर्वीय देशा से झागी ।' मित्र में शवित 
की उपासना के लिए आइसिस देवी थी ! आइसिस शब्द भी 'अस्मिता' तया 'शिव' का 
अपभ्रश है। शिव के रूप मे, आइसिस के पति झोसिरिस--सिरापिस---७“शिव-- 
"सर्पपुक्त/ देवता थे । इन देवी-देवताझो का और उनकी उपासना की पद्धति का दायोदो- 
रस ने भपने इतिहास में अच्छा वर्णन किया है । इन प्राचीन उपासनाओं की समाप्ति 
ईसा से २४० वर्ष पूर्व, बर्वर जातियो के भात्र मंण के कारण हुई । सिसली के लौयो ने 
ईसा से ३०० वर्ष पूर्व कार्यज की महान्‌ सभ्यता तथा शक्ति को नध्ट किया था | पर, 
उनकी सम्यतः का प्रभाव सिसली में रह गया था । पर ईसा से २४० वर्ष पूर्व दास-युद्ध 
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२. वही पृष्ठ, रर८ ! 


प्राचीन रोम तथा मिम्त के प्रत्तीक ४७ 


में मिसली का नाश हो गया और ये दास लोग चारों तरफ़ फैलकर उस सम्यता की नप्ट- 
प्रप्ट करने सगे । दायोदोरस ने ही लिखा है कि आइसिस देवी का आदेश था-- 

“जैन हो सर्वप्रथम मनुप्यों को इतना साहस दिया कि वे समूद्रों की यात्रा करके उसे 
पार कर सकें । मैने उन्हें शवित दी कि वे अपने जीवन-यापन का विधान बनाकर अपना 
शासन करें । मैने पुरुषों को स्त्रिर्या दीं ताकि सुप्टि हो सके । 

इस कथन की व्याख्या करते हुए कीफ़र लिखते हूँ। कि “कानून बनाने या देने का 
सिद्धान्त माता के सिद्धान्त से सम्बन्धित है, वही माता जो संतान देती है श्रौर कठिन 
यात्राओं में रक्षा करती है । जो माता पुरुष तथा रत्नी को एक साथ मिलाकर दस महीने 
में संतान देती है, उसी को नियम बनाने का अधिकार है' * 'हम यहाँ देखते हैँ कि माता 
ही उच्चतम न्याय का प्रतीक है* * "माता शान्ति, मेल, स्नेह तथा धन-धाग्य की अ्रभिव्यवित्त 
है ।” यही माता आइसिस की पूजा इटली के नीचे के हिस्से से होते हुए रं।म में पहुँची । वहाँ 

नको बृहस्पति की पत्नी के रूप में स्थापित किया गया । वे क्ृपि तथा सम्मृद्धि की 
देवी हो गयीं । उनका स्थान अन्नपूर्णा' देवी का था। 

आइसिस की पूजा में रोम में प्रति वर्ष बड़ा उत्सव मनाया जाता था । उनके सम्मान 
में एक जुलूस निकलता था । इस जुलूस में तरह-तरह के प्रतीक निकाले जाते थे । 
न्याय का प्रतीक होता था एक वारयाँ वेढंगा हाथ जिसकी उंगलियाँ फंली रहती थीं । इसका 

मतलब यह था कि न्याय श्रादतन धीमी गति से चलता है । बह न तो मक्कार होता है 
ओर न तिकड़मी । दायें हाथ से अधिक वह न्याय के निकट है ।* अन्नपूर्णा देवी यानी 
माता आइसिस की प्रतिमा के स्थान पर गाय होती थी । गाय ही "भोजन तथा अन्न 

देनेवाली देवी का प्रतीक थी । गाय को भगवती का प्रतीक मानना एक बहत ऊँचा 
विचार है । आइसिस के पति देवता की म॒त्ति चमकते हुए स्वर्ण का एक एसा स्तम्भ 
होता था जो बीच में से खोखला रहता था । उसकी शक्ल किसी जानवर, पक्षी या मनुष्य 
से नहीं मिलती थी । अजीव शक्ल थी । उसके हाथ में एक टेढ़ी छड़ी होती थी जिसमें 


सपपे लिपटे रहते थे । इतने वर्णन से यह स्पप्ट है कि यह मत्ति रुद्र की थी । शिव-लिंग से 
मिलती-जुलती थी, सपे (कुण्डलिमों के स्वामी) शंकर का प्राचीन श्यृंगार है । जुलूस 
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डे प्रतीक-शास्त्र 


या इतना वर्णन करने पर कीफर लिखते हैँ कि इससे तो कामवाससामय पूजा का कोई 
प्रमाण नहीं मिलता ।! 

माँ की रोमन-यूनानी उपासना का जित्र प्लूटा् ने भी किया है। वे लियते हैं दि 
रोमना की एक देवी है जिन्हें वे “अच्छी मा” कहते है । यूनानी उन्हें स्त्रियों वी देवी कहते 
हैं। फाइरिजियन बहते हैं वि यह उनके नरेश मिदास की माता है । देवी-उपासना में 
कुछ कामुकता झा गयी हो, पर देवी की उपासना कामुब लोगी की उपासना थी, यह बात 
झोटो वीफर भी नहीं मानते । वे साफ लियते हैं कि “वुछ भति हो सकती है, पर उपासना 
का क्रम कामुक रहा होगा, यह में नही मानता ॥' 

यह पुस्तक तक्ष-उपासना पर नहीं है । बेवल तात्निक श्रतीको का परिचम कराने 
वे सम्बन्ध में हमने उस पर किचित्‌ विचार क्या है । इस विपय में भग्नेजी में दो 
गज्ञानी लेथका वी पुस्तक पढ़ने से विचारशील पाठक यह समझ सकेंगे कि विषय को 
न समझने से भी कितती भयवर भूलें हो सकती है ।” हास लिख्त ऐसे भ्ज्ञानी लेखको 
ने यहुदी ईसाई धर्म के इस विश्वास की कि मानव-शरीर तपस्या ते लिए है, काफी खित्ली 
उडायो है । थे उनवे इस विश्वास को समझ भी नही संवे हूँ कि मरने पर स्वग में वासना- 
रहित परियो के साथ निवास करने को मिलेगा ।* यूनान के महान्‌ देवता ज्यूस भौर 
उनकी पत्नी हेरा तथा देवी झफ्रोदतीज़ की वासना की वैसी ही भ्रष्ट कथाएँ लिख्त मे 
दी हैं, जैसी हम शिव-पावंत्री की विलासिता के बारे में भी पढ लेते हैं । ज्यूस का पुरुष॑- 
मैथुन प्रेमी तक सिद्ध किया गया है ॥ उनकी उपासना की क्रियाओं का वैसा ही रुप 
बतलाया गया है । 
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सलारतीय तंत्र-शास्त्र तथा संक्तेत-विद्या 


प्रतीक तथा संकेत-शास्त्र के विद्यार्थी को भारतीय तंत्र-शास्त्र तथा प्रतीक 
और संकेत का सम्बन्ध किसी रूप में समझ ही लेना चाहिए । भारतीय सभ्यता 
तथा संस्कृति का पर्यालोचन करनेवाले जिज्ञासु पुरुष का ज्ञान तव तक अधूरा ही रह 
जायगा, जब तक वह भारतीय तंत्र या आगम-शास्त्न का परिचय न प्राप्त कर ले । सर 
जान उडरफ़ ने तो यहाँ तक लिख डाला था कि-- 


“बह व्यक्ति हिन्दुत्व को तब तक यथार्थ: नहीं जानता, जब तक तंत्न-शास्त्र को 
नहीं जानता ।” 


तंत् क्या है ? भारतीय ज्ञान की धारा दो रूपों में प्रवाहित हुई है । एक प्रकट 
तथा दूसरी गुप्त । पहले को हम वेद तथा दूसरे को तंत्र या आगम कहते हैं । बस्तुत्त: 
ये दोनों मूलतः भिन्न नहीं हैं ॥ कश्मीरी आचार्यों ने “मभैरवागम” को वेद का वीज तथा 
फल दोनों कहा है । कुछ आचार्यो ने परम्परा से आनेवाला शास्त्र यानी “आगम! 
के ही भेदों में वेद को स्थान दिया है । स्थान-स्थान पर वेद और आगम दोनों परस्पर 
के पर्याय या पूरक रूप में प्राप्त होते हैं । जिस प्रकार वेद प्राचीन ग्रुरू-परम्परा-प्रणाली 
के कारण यानी गुरुओं द्वारा शिप्यों को सिखाये जानें के कारण सुरक्षित रहे, याद रहे, 
प्रचलित रहे, उसी प्रकार आगम भी परम्परा के कड़े पहरे में फैलते रहे, फूलते रहे,सुरक्षित 
रहे । इसप्रकार आगम के दिव्य ज्ञान की धरोहर गुरु तथा शिप्य की शृंखला में चलती 
आयी, चली आ रही है । ब्निपुरारहस्प में वेद और आगम के पर्याय रूप का बड़े अच्छे 
शब्दों में विवेचन है । आगम की विद्या की गृरुता उसके रहस्यमय रूप के कारण 
और अधिक हो गयी । उसके लिखित रूप से कहीं श्रधिक महान्‌ “कान से कान द्वारा सुना 
हुआ” रहस्य रूप है। केवल अधिकारी पुरुष को ही, जिसे गुरु ने योग्य.तथा पात्त 


१. यन्‍्मूले वेदबृक्षस्य सम्पूणोनन्तशालिनः । 
फर्ल तस्पैव थ॑ प्राहुरस्स बन्दे भैरवागमम्‌ ॥ 


वेदों हधागममागः स्वात्‌ शब्दराशिस्तथागमः । 
भ््फपद्स्तत् तरस चर 


है 


ब्ल्कण्क्तता5 0 क-जयजलल> 


चरण प्रतीक-शास्त्र 


समझा हो, गोप्यता का, रहस्य का पता चल सकता है। भ्रति ग्रोप्पता के कारण 
ही तत्न शास्द्ष की परम्परा प्राय लुप्त हो चली है । एक दृष्टि से इस “रहस्य तथा 
“गुप्ता” से लाभ भी हुआ है । जो लोग ठीक से अधिकारी नही द्वोते, वे मद्य मास के 
सेवन को ही तत्न-शास्त्र समझ लेते हैं । वे शरीर के भीतर की कुण्डलिनी के स्थान पर 
बाहरी मैथुन में प्राण दे देते हैं । 


तंतच्र-शाख की पग्रामाणिकता 


परे देश के थाचायों ने तंत्-शास्त्र की प्रामाणिकता दो भिन्न धारात्रों द्वारा सिद्ध 
कुछ विद्वान्‌ तो तंत्रों को स्वतः प्रमाण मानते हैं, विशेषकर कश्मीरी शैवाचार्य । 
अभिनवपाद गुप्त कहते है. कि “आगम महेश्वर का स्व-प्रकाश ज्ञान ही है ।7 
: तंत्न की प्रामाणिकता सिद्ध करने के लिए और प्रमाण की आवश्यकता नहीं है । 
क्षण के श्रीकंठ शिवाचार्य ने अपने ब्रह्मसृत्ञ के श्रीकंठभाष्य में लिखा है कि 
म तथा वेद दोनों में कोई अन्तर नहीं है । वेद को भी शिवागम कहा जा सकता है । 
श्रुतियाँ भी हैं जो वेद तथा तंत्न दोनों का एक ही कर्त्ता “शिव” की सिद्ध करती 
ईशान: सर्वविद्यानाम्‌ ।/ इसलिए शिवागम के ही दो विभाग किये जा सकते 
[क लैवणिकों के लिए यानी ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य के लिए तथा दूसरा सब लोगों 
एहै। ५ 

ईस संम्बन्ध में वेदानुयायी मीमांसक पंडितों की भी भ्रपनी राय है । इनमें राघव 
था प्रसिद्ध विद्वानू श्री भास्करराव दीक्षित आदि प्रमुख हूँ । इनका कहना है 
तों की प्रामाणिकता वेद से ही है । जैसे मनुस्मृति आदि धर्मशास्त्न वेद के कर्मकाप्ड 
गहूँ। बेद का प्रायोगिक रूप, क्रियात्मक रूप, तंत्नों के आकार में परिणत हुआ 
वेदान्त को कार्यरूप में परिणत करने की क्षमता तांत्विक उपासना में ही है ।* 


“आगमस्तु अनवच्छिन्न प्रकाशात्मक माहेश्वर-विमर्श-परमार्थः ॥7 
बेंदे च पूर्वकाण्डस्य झेपभूततया आइवलायनादिकल्पसत्नाणां 
सन्वादिस्क्वतीनान्च गवृत्तितत्‌ उपनिषत-काण्डशेपत्वेव परझुरामादि- 
कृल्पसत्ना्णं यामलादितन्त्राणान्च प्रवृत्ति: 


+-सेत्तदक्ष्च फ्रीक्ता-प्ाक्करा वात १ 


तंत्नों की शास्वाएँ 


सत्नो वे भनेवः भेद तथा उपभेद हैं! इनकी भ्रनेग शायाएँ तथा उपशाखाएं है, 
जिनमें से झ्राज कुछ ही उपलब्ध हो रही है । प्राचीन भारत में प्रत्येक हिन्दू के धर 
में किसी-न-क्सी रूप में तात्रिक उपासना होती थी । उस उपासना का रूप देश तथा 
काल के पभ्रनुसार वराबर बदलता गया। पुरानी पद्धत्तियों से जिस प्रवार पूजा-पाठ 
होता था, बह तो समाप्त हो गया है । उनवा रूपान्तर रह गया है । इसी को झाज हम 
लोग “कुलध्र्म”, “बुलाचार”, “कुलदेवता” या “बुल की रीति” शभ्ादि तामो से 
पुकारते है 

बहुत घरो में, विशेषवर महाराष्ट्र में, मकान के सामने “चौक” पूरने का रिवाज 
है । शुभ भ्रवसरो पर कौडी के उपयोग का रिचाज़ है। नरक चतुर्देशी को यम-दीपक 
यानी यमराज को मार्ग वतलानेवाला दीपक दरवाजे के थाहर रखने का रिवाज है। 
स्त्रियों की गोद में, उनके भ्रचल में, नारियल रखने का रिवाज है। ऐसे भ्रनगिनत 
रिवाज्ञ हैं। पर क्या इनका कोई भ्राधार नहीं है ? क्या इनका कोई रूप नहीं है ? 
क्या इनका कोई भ्र्थ नही है ? यह भासानी से साबित किया णा सकता है कि यह 
सब तात्निक क्रियाआ का रूपान्तर है भौर विशिष्ट कार्यों का प्रतीक मात्र है। 
हम इस विधय पर श्रार्गे लिखेंगे। 

झ्रागम या तत् का नाम सुनकर साधारणत लोगो को झ्धोरियो या कापातिकों 
की रोति काही बोध होता है । पर यह नितान्त भ्रम है। तत्न शास्त्र का क्षेत्र वही 
तक सीमित नही है । यह सत्य है कि कापालिक तथा भ्रघोरी, दोनो का तत्न से घना 
सम्बन्ध है, दोनों उसी के अग है । यह भी सत्य है कि पच्र मकार यानी मद्य, मास भादिं 
से की जानेवाली उपासना भी तत्न का अग है । परतत्रो का क्षेत्र अत्यन्त विशाल है! 
देवता की उपासवा, यत्न की रचना, काल-चक्र-विज्ञान, योग की कछियाएँ, ये सभी 
विषय तत् में पाये जाते है । तत्नो के श्रनेक भेद है, जैसे--- 

यामल, डामर, सहिता, रहस्य, तत्, भ्र्णव, झागम भादि । 


+ 6 
ले का ऊझथ तथा लल्य 














५ : ञ्षी लोग वही भल करते हैं | तन छात का अर्थ 
“उंद्ध” शब्द का अर्थ करने में भी लोग बड़ी भूल करते हैं । तन्‌ घातु का अऋय 
5 जिसमें न साथ 2... है ब्ब् क्का सपा ४ बची जन 
भवित्तार हैं। जिसमें विस्तार के साथ अनेक विपयाो का समत्रह हूं. वहा तंदे हूं । 
5 ० ] दांत कई बट पर /+- मु 
श्रायम के लक्षण से भी यह वात स्पप्ट हो जाता हँ--- 
रु है रु दतयचाए अंनम 
सृष्टिश्च प्रतयश्चेद देदतानां तयाइचनम्‌ । 
4 अं छ कक पुरश्चरणमेव न ज््् १००७ हि, 
साधन चेद सर्वेबां पुरश्चरणमेव च ॥॥ 
आं . ह ऊ ध्ऊे ध्यानयोगश्चद वध रे 
घदकर्म साधन चंद चतुविध:ः । 
हम दि. + के दधिदर्द हा 
सप्तभिलेक्षणर्युक्तमागर्स त॑ विदुदुघा: ॥ 
तंत्-सास्व के अनसार प्राणियों की भिन्न रुचि को देखकर भगवान शं 5 भिन्न 
तत-सान्त्र के अनुसार प्राणवा का भिन्न राच का देखकर भगवान्‌ शकर न भिन्न 
सस्ती से रखना + या सप्टि 'द्चैन्दये लहर फ डे जे आदि शंकराचार्य स्ञाज ही औ 
तंत्ों की रचना की या सृप्टि की ऐ “सौन्दर्येलहरी” में आदि शंकराचार्य जीने 
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लिख है कि “विभिन्न प्राणियों की अभिरुचि के अनुसार फल देने के लिए ६४ तंत्नों 
चनाया, जिससे दे अपने अभीप्ट कार्य कर सकें | आपके ही आग्रह से सारे पुरुषा्ों 
रु 


म्क 











ब्ददो्‌ देनेवाे ्फ जज अ्टजम, ० य उपाहना ->्-ज्वा उ्ज्छे जाडइर प्र शिद डरे ज> ९77 
का दनवाल चस्वतंद्ध तद्ध --अादत-उपातक्तदा के इस पृथ्वी प्र श्नी शिद ने उतारा है । 
> 5 
प्‌ 
ख्छ 


5 
दर्ज 


पूर्गृतत्व >> + पराहंता ४. "आयु उ्ज्त्ञा कप: जाना 

स जावच म पृणत्त का भापष्त, पराहता के उपलब्धि या स्वयं महंश्वर हाज 

तांत्रिक उपासना का चरम लक्ष्य है छोटे-मोदे प्रयोग या पृटकर्म तंत्ों में बहुत मिल 

[व्िक उपासना का चरम लक्ष्य है । छोटें-मोट गया पद्कम तंक्नों में बहुत मिलते 
्ज 

मर उपसक उनको 5 53 क्षद्ग सिद्धियाँ रज 

पर उच्च कांड के उपसक उनका महत्व नहा दत । पु सद्धियाँ असली लक्ष्य त्तक 


पहुँचने में दाघक होती हैं ॥ जो उपासक ब्क्न-विद्या को प्राप्त करना चाहता है, चह 





ध्रा 


कभी छोटी-मोदी सिद्धियों के पचड़े में नहीं पड़ता । शंकराचार्य ने ब्रह्म-विद्या की महत्ता 
सिद्ध करते हुए लिखा है---' वर्याश्वम के बंधनों से रहित यदि सच्चा ब्रह्म-विद्या-उपासक 





चत्तःपष्स्या 77 मिसंध्याय >> झुदर्न॑: 
१. चतुग्पष्य्या दंत्रेः सकलममनिरंध्याय वन, 


रे स्थितस्चतल्सिद्धिः जन च ००-अ- >> 
ज्यत्तत्तचात्साड 





असदप्रतंच्ः पश्ुपतिः । 


पनत्त्वत्चिदेध धादसिल्परुष "३ पर्ेकः 
>६प्प्दाह्दघाइसलएरुपाथक- 


घंच्चाद $ 
ड्ल्ऊ््च्स 5 इन >> फछितिदलमवातोतरमिदन की. >- 
सतत ते तंत् तेदलमवातीतरमिदन॥ 


भ्रड प्रतोक-शास्त्र 


हो तो वही श्राचा्य हो सकता है | देवगुरु वृहस्पति के ज्येष्ठ भ्राता महपरि सेवत 
ऐसे ही कोटि के पुरुष थे । उनको मरुत्त नामक राजा ने अपने यज्ञ में प्रध्वर्युं बताया 
था |! इस उक्त में तात्रिक उपासना का सवेत स्पष्ट है 

ऐसे भ्रागम, ऐसे तत्न की परम्परा निश्चयत बहुत सुरक्षित तथा शघलाबद्ध थी। 
इस शास्त्र में विधय का विवेचन सकेतो के द्वारा होता था। सकेत प्रतीक वा रूप 
धारण कर लेते थे । जो वास्तव में उपासक होता थां, भ्रधिकारी होता था, बही उन 
सकेतो से लाभ उठा सकता था। वही प्रतीक को समझ सकता था। इस महान्‌ 
शास्त्र म एक बात और थी । उसमें कुछ विषय ऐसे भी थे, जो प्रतीक के द्वारा ही स्पष्ट 
हो सकते थे । प्रपनी यह बात समझाने में हमको प्रतीक की पर्टिभाषा स्पष्ट करने का 
भी झवसर मिलेगा; प्रतीक की स्वत कोई सत्ता नहीं है। बह तो कसी सत्ता की 
छाया है। सक्षिप्त भ्रावार ही है। इसलिए प्रतीक तथा उसका झ्राधार साथ ह्ठी 
साथ चलते है। 


१ जअद्वायज-श्ाकर भाष्य। 


शक्ति की परिभाषा 


हम तंत्न-उपासना में “प्रतीक” से परिचय प्राप्त करना चाहते हैं। पर तंत्र-उपासना 
का मौलिक अर्थ क्या है ?--शवित की उपासना करना । यों तो उपासना मात्र ही मवित 
की उपासना है, चाहे वह जिस रूप में हो, अन्तर इतना ही है कि कहीं पर प्रत्यक्ष रूप से 


शक्ति या आत्म-शक्ति की उपासना है तो कहीं अ्रन्य देवता की या शवित के प्रतीक की 
उपासना होती है । 


प्रश्न हो सकता है कि शक्ति क्या है ? सबसे सरल तथा वोधगम्य व्याख्या यह हो 


सकती है कि परम शिव का सृष्टि के प्रति उन्मुख होना, ऊरध्वेमुख होना, उत्सुक होना--- 
इसी का नाम शक्ति है । 


“शक्ति: परमशिवस्यथ जगत्सिसुक्षा [१ 


परम शिव तरंगरहित सर्वेव्यापक समुद्र के समान हैं । उनमें कहीं से चलनेंवाली 
हवा की तरह एक चेतना उत्पन्न हुई, जिससे क्षण मात्न में ही अनन्त कललोल दिखाई 
पड़ने लगा । यही अनन्त कल्लोल है वह शक्ति-संघद्ट जो सर्वथा अनन्त है । शक्ति 
का अर्थ “शक्यते जेतुमनया” भी है । हलायुधकोश में शक्ति का श्रर्थ “प्राण” भी है । 

आगम-शास्त्र तीन शक्तियों का निर्देश करते हैं । इनमें सबसे महत्त्व की इच्छा- 
शवित है, जिसके द्वारा ज्ञान तथा क्रिया, दोनों की प्रगति होती है ।'* समूचा विश्व शक्ति 
से ही उत्पन्न है, शक्तिरूप ही है । शिव में से “इ” निकाल देने से, शवित निकाल देने से, 
प्रम कल्याणकर शिव “शव” अ्रकल्याणकर मुर्दा बन जाता है, इसलिए संसार में जो कुछ 
भी है, शक्ति है । उसी की उपासना के लिए “प्रतीक” का बड़ा महत्त्व है । संकेतों था 


भ्रतीकों के द्वारा जटिलतम, गूढ़तम उपासना-विधियों को सरल बना दिया गया है, ताकि 


९. परणुराम-कल्पसंत्त । 


२. अनादिनिधनात्‌ श्ान्तात्‌ शिवात्‌ . परमकारणात्‌। 
इच्छाश्क्तिविनिष्कान्ता ततो ज्ञान ततः क्रिया ॥ 


28 6 ( कुलमूलावततारत्ंत्र ) 


भ्र्द अ्रतीक-शात्त 


बिना भधिक यठिनाई या परिश्रम में पड़े, पूजा वा काम हो सके । इसीलिए भगवान्‌ 
शवर ने इन सकेतो तथा प्रतीका की स्तुति वी है, उनसे प्रार्थना वी है-- 


ये कुण्ड-सण्डल-कमण्डलु-मत्र-मुड्रा- 
ध्यानाचनस्तुतिजपाधुपदेशवुग्त्या 
भोगाषयर्गदसनुप्रहमानतानां 

द्यानअज रज्जयतु स त्विजगद्गुरुवे: ॥ 


प्रतीक भ्रयवा सबेत के रूप भी घिश्न होगे ही, बयोवि' उनका वारय-क्षेत्न बडा स्यापक 
है । मोटे तौर पर, उपासना के वाम में भाने वाले प्रतीको की पौँच श्रेणियाँ हुई--- 
4 वर्ण-प्रतीक 
२ भ्रक-प्रतीक 
३. चक्र-प्रतीक 
४ मुद्रा प्रतीक 
५ पूजा प्रतीक 


१ स्तुतिकुसुमानकि--जगद्वर भद्ट ! 


चण-प्रतीक 


वर्ण पुंलिंग शब्द है । 'ब्वियते इति वर्ण: वर्ण का श्र्थ है अ्रक्षर--जिसका कभी 
नाश नहो । कहते हैं कि प्रारम्म में केवल शब्द था । शब्द ब्रह्म के मानने वालें इस विपय 
का बड़े रोचक ढंग से प्रतिपादन करते हैं । इसलिए वर्ण अ्रनादि तथा श्ननन्त हैँ---अ्रनन्त 
ध्वनियाँ हैं । आगम या तंत्ों में वर्णों का विचार श्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। सारी सृष्टि 
मातुकासय है । मातृका का अर्थ है उत्पादन करनेवाली शर्बित, सारी सृष्टि, चौदहों 
भुवन और वाहुमय --ये सव मातुका की ही प्रसूति हूँ !! वेद का भी यही कथन है कि 
“ज्षु:” कहते हो प्रजापति ने भूमि की उत्पत्ति की--- 


“स भूरिति भचुक्मसृजत 


- शिव-यूत्र में मंत्र की व्यास्या है---चित्ते मंत्र” यानी जिसके मनन से त्ञाण मिले, 
वह है मंत्र । वर्ण ही मंत्न है या वर्ण के द्वारा ही मंत्र बनते हैं । मंत्र बनाये नहीं जाते । 
हमारे शास्त्र के अनुस[र मंत्र “देखे” जाते हैं। ऋषियों ने मंत्र को देखा---इसलिए 
उन्हें मंत्र-द्रष्टा कहते हैं । वही तपस्वी ऋषि कहलाता है जो मंत्र को देखता है--- 
“ऋषपयो मंत्रद्रष्टार:” । हर एक साधु को ऋषि नहीं कहते । झरजकल हम बिना 
समझे-बूझे जिसे चाहते हैं, ऋषि या मह॒पि कह देते हैं । यह इस शब्द का तथा जिसके 
लिए प्रयुकतत हो, उसका अपमान है। 

किन्तु, मत्र या वर्णमयी सुष्टि का विचार करते हुए उसकी उत्पत्ति तथा विकास 
के क्रम को भी जान लेना चाहिए, समझ लेना चाहिए। आचार्य अभिनवपाद गुप्त ने 
तत्वों की उत्पत्ति बतलाते हुए मातृका वर्णों को एक-एक प्रतीक कहा है। वे कहते हैँ कि 
परमेश्वर की तीन शक्तियाँ मुख्य हैं--१. भरनुत्तर (अ), २. इच्छा (इ) तथा ३. उन्मेष 
(उ) । ये तीनवर्ण ही परमेश्वर के सूचक हैं, प्रतीक हैँ । अनुत्तर की विश्वान्ति श्रानन्द 


१. तयोत्पज्ञानि भूतानि आुवनानि चतुर्दश । 
वाड्सयं चैव यत्किद्वित्तत्सव मातुकौकुवम्‌ ॥ 


भ्र्द अ्रतोक-शास्त्र 


(प्रा) में हुई । इच्छा की ईशन (ई) में तथा उन्मेंध वी ऊमि (हू) में विश्वान्ति 
हुई। यही से क्िया-शक्ति का प्रारम्भ होता है । 

इसमें पूर्व भाग--म्र, इ, उ प्रवाशात्मक होने से सूर्य-भाग है । उत्तर भाग-- 
यानी पिछला हिंस्मा यानी--पभा, ई, ऊ--विशथान्ति रूप होने से झानन्ददायक है, भतएव 
चह सोमात्मत' है । इसीलिए “प्रग्तिष्टोम” सूष्टि का मूल तत्व है । भभिनवपाद गुप्त 
ने इसी प्रवार आगे के वर्णों का क्रमश विकास समझाते हुए उनवा प्रतीकात्मक रूप 
समझाया है। यह बडे भच्छे तथा गम्भीर ढंग से सोचने वी बात है। प्रतीक वा 
विज्ञान प्राचीन भारत में इतनी चरम सीमा पर पहुँच गया या वि प्रत्येक वर्ण से समूची 
सृष्टि के महत्ववृर्ण भगा वा बोध होता था । "झा ई ऊ' परमात्मा की भानन्द-शव्ति 
का बोध कराते थे । इसी प्रकार भौर भी महत्त्व की चीजें हम भागे चलकर वतलायेंगे 


मच के अचयव 


अपर कि अमर ब्व करीया फिपय मंस-पत या मोहझ-यप मिली # दिये 
भले इस उतर । कक किलर कक की औैह 48 | जडक 288 कक के हद कक तक 5 
दादा साक्षात था परमार हे मुह मसाॉनित लिये उपर है | उठपमद मी फिए्त--- 
मा खालातल था परशारा हू रहे पधछतस किये सादर 7? दरसहर से 5 छ 
् 


् 

बतम: 5 ग््‌ 

दर निः हिट2/ कर ज्तु 
रि 

धब्नि: न++ रण 

प्ोधीण हा 

पाधिए हर नकल, 


के कार्मा का प्रदीक हुसा । <  पण्नि” दंग । प्र प्रतीक के इस गूठ पहरद बे फीन 
समझ सकेगा ? यहां पर शंका की जा सकती है नि रे में घर्नि का दोध हाना या र को 
अग्नि का प्रतीक मान लेना, यह यदि कल्पना नहीं तो भावना सात है ॥ किन्तु यहू कोई 
ते नहीं है । यह सृप्दि, यह संसार, यह दृश्य जगतू, यह सब भी तो एक विशाल कल्पना 
दया भावना है । पत्ति-पली या पितता-पुत्र का सम्बन्ध भावना से ऊपर उठकर शभौर 
कुछ हक्‍्या ? भावना केश्रागेजी कुछ भी है बह प्ंधकार है था मिथ्या है। बहूसंसार 
एक स्वप्न हैं। एक भावना है । पर भावता महान नहीं है, भाविक! महान है 


् । 
भाविक सेह्टो भावना को सृष्दिहोतो है । यदि प्रत्येक प्रक्षर, यदि प्रत्येक वर्ण एक प्रतीक 
हैं तो यह भो सह 


है कि प्रत्येक श्रक्षर का श्र्थ भी है। दोनों एक-दूसरे के साथ घुले-मिले 
हैं, यानी श्रक्षर और श्रर्थ, याणी और श्र्य, वाद तथा अर्थ! । अर्थ शम्म 


९. इठटवा खप्ले प्रियं यंत्र मदनानलन्तापिता। 
करोति विविधान्‌ भाषान्‌ तह भाविकमुच्यते ॥ 
६ मरतनाव्यशाख--२०, १५२ ) 
शद्रो5वों क्षरस्सोमः । -“अक्षर सोमदेव है । रुद्र अर्थ ईँ--उपनिपद-वाक्य । 
३. अर्थः शम्भुग शिवा वाणी--पुराण-वाक्य । 
४. वागार्थाविव संप्रक्ती--कालिदास | 


६० प्रतोक शास्त्र पु 


भगवान्‌ हैं । वाणी माता पार्वती है । भोज महाकवि ने शब्द झर्थे को एक तत्व माता 
है। वैष्णव कवि पराशर भट्ट ने शब्दार्थ को सगा भाई लिखा है | अर्थ किसे कहते हैं-* 
जो मतलब हम निकाल लें | जो जिस शब्द का अर्थ नही जानता, वह अर्थ का अन्य 
करता है । ऐसे व्यक्ति के लिए गलत प्रर्थ ही सब कुछ होता है । फिर भी वह उसे 
ठीक समझता है, क्योकि उसकी भावना वही तक है--करण थे भावना । भावना 
भाव्य ।! स्वच्छ शब्दाय दर्पण में हममें से क्तिने अपना मुह देखते हैं ? यदि 
अनुकूल शब्दो का प्रयोग हो तो शब्दों से उत्पन्न होनेवाले सकेत तथा प्रतीक भी स्पष्ट 
हो जाते हैं । इसी अनुकूलता--शब्दो के ठीक चुनाव--से ही कविता जीवन में प्राण- 
सज्चार कर देती है । 


शब्दानुकूलता चेति तस्य हेतु प्रचक्षते। 
+-भामहालकार ३-४४ 


इसलिए मत के ऊपर आजकल जो शका की जाती है वह बुद्धि का पेर है। मर्तः 
शास्त्र तो इतना महान्‌ है कि मातृवान्यास में जिन जिसे भ्रवयवो में जिन ब्रक्षरों का न्यास 
हो, उनका नाम लेकर उस वर्ण को यूचित कर दिया जाता है । जैसे-- 


वामनेद्न. न्‍्ूुू_॒ ई 
बाम केश >+. ऊ 
पेट ता ्ः 
पीठ क्न+ ब 
सिर क+ ञ्र इत्यादि 


कया इससे यह स्पष्ट नहीं होता कि अल्लर। से प्रतीक का कितता वड़ा काम लिया 
गया है ? एक ओर मार्क को वात है । व्याकरण की विभक्तिया के द्वारा सू चित करना 
वर्ण अ्तोक का उपयोग बरना । जैसे---' डेन्त नाप समुच्चरेत्‌ '---ड्‌'से चतुर्थी विभवित 
सूचित दोतो है / इस प्रकार * महादेवड़ेंत” का भ्रथ हुआ “महादेवाय” । कही-वही 
एूव-दूसरे के पर्यायमूत सकक्‍त मिलते हूँ । जैसे-- द्विमन्त मत्सूच्चरेत” । इसका श्र्थ 
होता है--5 5 । यानी दो बार ठ ठ भत्ते पढ़े | परन्तु इसका संबेत स्वाहा” शब्द 


२ रूच्छे दच्दार्थदर्षपे | “शद्धराज ! 


भंत्र के श्वयव ६१ 


के लिए है । कहीं पर “स्वाहा” का अ्र्य होगा “ठ: ठ:7; भ्रतएवं कब स्वाहा समझे तथा 
तथा कब ठ: 5: , इस बात का निर्णय अपने उपासना-सम्प्रदाय त्था गुरु की कृपा पर 
निर्भर करेंगा । मंत्रों के विषय में यही वड़ी भारी कठिनाई है । उनकी दुर्जेयता 
के कारण ही मंत्र-शास्त्र का लोप हो रहा है । किन्तु मंत्नों के संकेत को, उनके 


द्वारा प्राप्त प्रतीक को संकेत से ही सूचित करने का प्रमाण ऋग्वेद से भा प्राप्त 
होता है-- 


कामो योनिः कमला वज्ञपाणि- 
गृहा हसा सातरिश्वा अ्रभिन्‍द्र: । 
पुनर्गूह्ा सकला मायया उ॑ 
पुरुच्येषा विश्वमातादिविद्या ॥ 


++ऋग्दवे । 


उपरिलिखित सूत्र के द्वारा भिन्न-भिन्न नाम, से मंत्न के अवयव वतलाकर “विश्व- 


माता” आदि विद्या को सूचित किया गया है । मंत्रों तथा वर्णों के सम्बन्ध में हमारे 
आ्राचार्यों का ज्ञान चरम सीमा तक पहुँच गया था । 


नाद-ब्रह्म की साकार प्रतिमा, शब्द-ब्रह्म के वास्तविक प्रतीक वर्ण-शारत्न की पूरी 
व्याख्या करने का यहाँ पर स्थान नही है । किन्तु यह स्पप्ट है कि जिन वर्णो के या 
उनके 'सूक्ष्मतम तत्व को हम न तो कह सकते हूँ जौर न उनका अनुभव ही कर सकते 
हैं, ऐसे वर्णो के विपय में भी प्रतीकों के द्वारा स्पप्टीकरण किया गया है । उदाहरण 
के लिए एक 'बीज' में होनेवाली अवस्था ओोम्‌” को देखिए, | कहाँ से कहाँ उसका 
रूप, उसका प्रतीक पहुँचा है । पर हम यदि इस विपय में और गहरे पैठें तो उसके 


दायरे के बाहर निकलना कठिन हो जायगा। ओम की व्याख्या श्री भास्करराव ने 
बहुत अच्छे ढंग से की है । 


हृल्लेखाया; स्वरूपं॑ तु च्योमास्निर्धामछोचना । 
विद्व्धचन्द्ररों घिन्‍यो नादनादान्तशक्तय: । 
वध्यापिका समनोन्‍्मन्य इति ह्वादुश संहतिः। 
विद्वादीनां नवानाँ सु समशिरनाद उच्यते ॥ 


---वखिस्यारहस्य, भास्करराव । 


चर 


प्रतीक्ष-शार्त्र 


भोग को समप्टिनाद का प्रतीर साना है । टिस्तु साधारण व्यवित बसे इस अतीक 
मो समझ सदता है? वर्णों का स्वरूप माद में ही पर्य वस्तित होता है । प्रत- नाद सबकी 
समध्टि है । इस गाद-यूत में भी बीज पुरोया हुघ्ा है-- 


महांबिन्दु 


समना 


शक्ति 


साद 


अर्ढ चद्ध 


उन्मावी 


व्यापिका 


नादान्त 


रोधिनी 


बिर्हु 


मंत्र के अवयव 


ढ़ 
ट्ः 


6 
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कर 


बीज के इन सुक्ष्मतम अव- 
यवों को समझना तथा अनुभव- 
गम्य बनाना योगियों का काम 
है। बड़े उत्कठ विद्वान साधकों, 
उपासकों का काम है । तंत्न- 
शास्त्रों में इनमें से प्रत्येक का 
स्वरूप, उच्चारण का सूक्ष्मतम 
काल, परस्पर सम्बन्ध, अधि- 
प्ठातृ देवता आदि का पूरा 
विवेचन है ४ “उन्मना” का 
उच्चारण-काल एक मात्रा, 
यानी एक लघु श्रक्षर के 
उच्चारण-काल का पांच सौ 
वारहवाँ हिस्सा है। इस प्रकार 
वर्णविज्ञान गणित के आधार 
पर व्यवस्थित है ।* 


१. योगिनोहदयदोपिका--अमृतानन्दनाथ तथा स्वच्छन्द तंच आदि । 


२. चंही । 


फामकला 


सुध्टि मे मूलभूत तत्व को समशाने मे लिए मत्त-विशान में “कामफ्सा' का बढ़ा 
भद्ृत््व है॥ इसका प्रतीर है--/ई बार” । इसमें भी मूसत तौन बिन्दुच्ों बी योजना 
है। इसे झाकार में लिखने पर यह स्वरूप होगा++« 


मूल बिस्दु 
0 
रब्त शुबल 
० ७ 
परिणाम 
५ 


सृष्टि का मूल स्वरूप कामकला को माना गया है। इसका प्रतीक है "ई” वर्ण । 
वर्णों का भारम्भ प्रौर प्रत “भ-ह” से हाता है । भर्धात्‌ “भह' या पराहता में ही बर्ण-राशि 
का पर्यवसान है । सारे विश्व में मातृका शक्ति भपने भ्रस्तित्व को पोषित कर रही है | 
फामकला-विज्ञान बडा गूढ है भोर भिन्न शास्त्रो से सम्बाध रखता है। मूलत भागमवे 
सिद्धान्त को लेकर विभिन्न धामिक सम्प्रदाय में इसको अ्रतीक के रूप में लिया गया है 
उदाहरण के लिए ईसाइया का “क्रॉस” या “क्रॉस” वे रूप में झाकार बनाना सम्मवेत 


कामकला का ही रूप है। ज्‌ 


प्राय शक्ति देवता के वीजो में “ई” कारप्रधान है । झत सर्वताधारण शक्ष्ति-तंत््व 
का यह प्रतीक है । झ्रायमो में इसे क्ही-कही ' शुद्ध विद्या” भी कहा है । “कामकला” 
को प्राय शक्ति का सम्पूर्ण श्रतीक माना गया है । तीन बिन्दु तथा नीचे का भाग, जिसे 
हाध॑-कला भी कहते हैं, ये सव अश मिलाकर परा शक्ति का भ्रवयवात्मक शरीर भी बनता 


१ “विद्व ब्याप्य विदात्मना5इमित्युज्जुम्मसे माठके” --झक्तिमहिम्नस्तोद--डुर्बासा। 


कामकला ६४५ 
| ऊपर हमने तीन बिन्दु दिये हैँ । ये तीन विच्दु «« तंत्र-शारक्ष के सार तत्त्व 
इन तीन बिन्दुओं से ही श्री देवी के शरीर के अवयवा की कल्पना की जाती हैँ । 
न धामिक साम्प्रदायिक भावनाएँ भी इन्हीं के श्राधार पर की जाती हूँ । श्री भास्कर- 
व दीक्षित ने लिखा है-- 
उध्च कामाख्यो बिन्दुरेकः, 
तदघो६एनीपीमात्मको बिन्दुद्धितीयरूपो5न्य: 
तदधो हकाराधंरूपं: कलाज्यस्तृतीयः । 
तदिह प्रत्याहारन्यायेन कामकलेंत्युच्यते । शरीरेषपि 
तन्रय एवाइवयवाः शीर्पादिघटिकान्तः, कप्ठादिरत नान्तो, 
हुदयादिसीवन्यन्तश्च:. . -ततश्च यथाक्रस सक्षरावयवान्‌ 
देव्पवयवत्वेन परिणातान्‌ विभाव्य देव्यक्षरयोरभेद विचिस्तयेत्‌: । 
(सेतुबंध टीका) 
कामकला को शक्ति का सम्पूर्ण प्रतीक माना गया है । शवित्त देवता के वीजों में 
कार प्रधान है। हम यहाँ पर “कामकला” का पूरा विवेचन नहीं कर सकेंगे ।* 
ने तो केवल एकमात्र अक्षर /ई” का महत्त्व सिद्ध कर दिया है | तंत्न-शास्त्र में कहीं- 
में एक हो अक्षर अनेक प्रकार की क्रियाओं, अर्थों, भावनाओं आदि का प्रतीक होता है 
' संकेतसूचक होता है । ५ 
कश्मीर के शाकक्‍तों की परम्परा में “परा-त्रीशिका” नामक ग्रन्थ है, जिसमें सिर्फ 
 अक्षर-बीज की व्याप्ति तथा गम्भीर अर्थो को प्रकट करने के लिए अभिनव गुप्त 
दाचायें ने बड़ी विस्तृत टीका लिखी है । पर एक अक्षर यावीज को साधारण वस्तु 
हैं समझ लेना चाहिए । शब्द-मातुका आगम-शास्त्र की कामधेनु है । वस्तुतः वाहूमय 
ले की कुज्जी यही है । “अ/कार से लेकर “क्ष”कार तक उच्चारण की जानेवाली 
तृका ही सप्तकोटि मंत्रों का रूप ग्रहण करती है । 


' बिन्दु. संकरण्य वक्‍त्र तु तदघःरसथ॑ कुचइयम्‌] 
तदथः सपराधथ तु जचिन्तयेत्तदघोी सुखम्‌ ॥ 


वें कामकलारूपमक्षर॑ मत्समुत्यितम्‌ । 

कामादिविपभीक्षणामाल्य॑ परमेश्वारि 

तदेव तत्वप्रवरं तनिजदेद॑ विचिन्तयेतत 
ह “वामकेश्वरतंत्र 


* कामकछा का विशेष विवरण जानने के किए पुण्यांनन्‍्दनाथक्त “कामकला-विलास” को 
पढ़ना चाहिए। | 


श्ड 


सातृका का सद्दत्त्व 
मातृका के लिए ही लिखा है-- 
सप्तकोडिमहामत्रा महाक्रमतोमुयोद्ञता ॥३ 


महाकाली वे मुख से ही निकले मत्र--वर्ण--मातृवा का महत्त्वतत्न शारत्तो में भरा 
पड़ा है । वामकेश्वरतत्न बे' भारम्भ में मातृषा की स्तुति करते हुए उसे गणेश, ग्रहः 
नक्षत्र, योगिनी तथा राशि का रूप बतलाया गया है ॥! 

भिन्न देवतामों का समष्टि रूप मातृका को दिया गया है ) प्रत्येक देवता का प्रतीक 
कुछ प्रद्षार हैं या यो कहिए दि बीज ” हैं । ग्रहो में सूर्य वा सकेत “प्र से होगा | “कं 
केतु का प्रतीक है । नद्षत्रों में प्श्विनी नक्षत्र का प्रतीक 'झ” ! भा” से होगा । 
बर्ण से भरणी ली जायगी । “इंउ ऊ' से इृत्तिका का वोध होगा । रेवती नक्षत्र का सूचक 
“कक्ष प्र भ्न ” ये चार भक्षर है । इस प्रकार विभिन्न देवताओं के सूचक प्रतीक भनेक 
ग्रन्थों के प्रमाणो से निश्चित किये गये हूँ । 

'भैपुरदर्शन”” के. भनुसार वर्णों के साथ तत्त्वो का सम्बन्ध इस प्रकार है “० 

परावाक्‌ का पहला विलास या उन्मेष “भ”कार है।' वेदो में भी बहा है-ः 
“झकारो वे सर्वावाक्‌” । यही “भ”कार ज्ञानशवित तथा ज्ियाशवित के भेद से 
क्रमश सन्तर्मूख होने पर “भ” अनुस्वार तथा बहिर्मुख होने पर “भ ” विस होता है । 
भैपुरदर्शन के अनुसार तत्वों के प्रवतरण वर्ण नौचे लिखे प्रकार है-- 


क पृथ्वी ख-- जल 
गें>ो- . तेज 75०: बाय: 
डा >-. भाकाश च-- गध 
छ-- स्स ब> क्रय 


१ धाणेश-ग्रद नक्षत्रयोग्रिनौ-राशिरूपिणीम्‌ ॥/ 
जावामकेश्वरतत्, षोदान्यास प्रकरण । 
२ नन्‍्दे तामइमकझ्षय्यामकाराक्षररूपिणीम्‌ ! 
-+जामकेखरतत्र ! 


सातुका का सहत्व ६७ 


न-+ स्पर्श 


झ्‌ ञज-- शब्द 

ठट--  पायु (गुदा) ठ--. उपस्थ (लिंग या योनि) 
ड--. पाणि (हाथ) ढ्--.| पाद 

णू--. वाकू्‌ त--. श्राण 
थ--. जिद्दा द--. चक्षु 

ध--  त्वक्‌ (चमड़ा) सत--  श्रीत्न (कान) 
प्‌-- प्रकृति फ-- अहंकार 
वब-- बुद्धि भन-- . मन 

म--. पुरुष य--._._ कला 

र--  अविद्या ल--. शम 

व--./ काल श्‌॒-- शुद्ध विद्या 
प-- ईश्वर स--+ . सदाशिव 
ह-- शक्ति क्ष-- . शिव 


विश्व के समूचे तत्त्व अक्षर मातृकाओं में वर्तमान है--अत्वेक चर्ण एक महान 
प्रतीक है, संकेत है और यह भी कहें तो कया दोप है कि चिह्न है । 


हमने ऊपर नक्षत्रों की प्रतीक मातृकाएँ वतलायी थीं । राशियों की सूचक मातृकाएँ 
भी देखिए --- 
१. मेप--अं आं इं ई 
२. वृषभ--उं ऊं 
३. भमिथुन--ऋ छल लू 
४. ककें--एं एँ * 
५. सिह--ओ्रों ओऑं 
६. कन्या--अ्ं श्र: श॑ पं से हूं 5 
७. तुला--कं खं ग॑ घं डं: 
८. वृश्चिक---चं॑ छ॑ जं झं हूं 
६. घनु--८ं ठं डं ढं णं॑ 
१०. मकर--त्ं थं दं घं॑ न॑ 
१९. कुम्न--पं फे वं मं मं 
१२. मीन-न्यं रं 


बढ 


लं॑वबं झा रे 


ध्च्ष प्रतोक शास्त्र 


सब में व्याप्त मातृवा को मत्न वा रूप देकर उससे झपनी उपासना से सार्थक करने 
बाला तात्निक निन्‍दनीय नही, पूजनीय है । जब सब बुछ मातृषा के भन्तगंत है तो फिर 
देवताझा वे वर्णन में भी मातृवा विन्यास तो होगा ही । भगवान्‌ शकर के विषय में ही 
देखिए-- 


शम्मोदेक्षिणमक्षिभूतविनते. शोषे सकार पु 

मेत्र मध्यममुष्य लोकदहने जार्गत्ति रेफाक्षर। 

विश्वाद्यावककर्मठ पशुपते. वमिक्षण वाक्षर 

ब्रेनेत्न पदरमाददाति जयतामेतत्तय  देहिनाम्‌ ॥ 
--भातुकाचक्रिवेकटीका । 


अर्थात्‌, भगवान्‌ शक्र वा दक्षिण नेत्र सूर्य है । सूर्य का स्वभाव शोपक है । अत 
यह “य" बीज है । भगवान्‌ का मध्य नेत्न लोक-दाहव होने से “ र “बीज है । वाम नेत्न 
ऋन्द्वात्मक है, जो सारे ससार पर भ्रमृत की वर्षा करता रहता है । भ्रतएव वह “व” 
बीज है । 


अंक-प्रतीक डर 


अंकों में भी प्रतीक होते हैं । प्रतीक-अंकों का तंत्-शास्त्रों में बड़ा महत्त्व है । मंत्न- 
शास्त्र के रचयिता पअंकों के द्वारा भी अपना श्राशय सूचित करते थे। अंकनयंत्नों का 
सबसे बड़ा संग्रह “शिव ताण्डव” तंत्न में हैं। उसमें यह्‌ दिखाया गया है-- भगवान्‌ 
शिव ही स्वयं समस्त मंत्र-शास्त्रों के रचयिता हैं । वे जैसी-जैसी ग्रतियों में नृत्य करते थे, 
उन गतियों के अनुसार कोप्ठकों में (शतरंज के खाने की तरह) अंक भरे गये है । ये अंक 
विभिन्न देवताश्रों के गुण-धर्म की संख्या, आयुध श्रादि के आधार पर हैं।” हम लोग प्राय; 
दूकानों में लिखे अंक-यंत्रों को देखते हैं । एक-एक खाने में एक-एक अंक भरा रहता है । 
ये अंक-यंत्र व्यापार में लाभ के लिए लिखे जाते हैं । उनका भी मूल आधार या शास्त्र 
शूद्ध गणित तथा प्रत्तीकवाद है । किन्तु भव ये अंकज्ञान तथा अंक-यंत्र आदि की परम्पराएँ 
दूट रही है--दूट गयी हैँ । फिर भी, प्राचीन साहित्य इस विपय में काफ़ो जानकारी 
कराता है। मंत्रों की व्याख्या करते हुए भास्कराचार्य जी ने “छलाक्ष रनामसूत्र ” 
नामक किसी ग्रन्थ का उल्लेख किया है, जिसमें अक्षरों से श्रंक की सूचना दी गयी है । 


२, ३,४--इन अंकों का उपयोग द्वितारी, त्ितारी, चतुस्तारी श्रादि मंत्रों के लिए है, 
प्रतीक है। तार" का अर्थ है प्रणव । परन्तु आगम-शास्त्र में पृथक देवताओं के प्रणव 
या साधारण मंत्त भिन्न-भिन्न हैं । जैसे हों श्रीं की जगह केवल २ का उपयोग किया जाता 
है । इसी तरह अन्य मंत्रों में भी । पर जिसे अपनी उपासना-परम्परा तथा धर्म-सम्प्रदाय 
का ज्ञान होगा, वही इन अंकों को देखकर, पढ़कर, लाभ उठा सकेगा । 


किसी बड़े मंत्र में कुछ बीज लिखे जाते हैं और कुछ बीजों के स्थान पर २,५,६,३,४ 
आदि अंक लिखे जाते हैं। इनके ठीक उच्चारण से ही मंत्र पूरा हो जाता है । जिसे मंत्र का 
अधिकार नहीं है, जो अज्ञानी है, वह न जान पाये, इसलिए अक्षर के स्थान पर अंक लिख 
देने की योजना चनायी गयी थी । उदाहरण के लिए एक जगह आता है--“नमस्ते ३ 
स्वाहा ।” यहाँ पर तीन की संख्या को देखकर प्राय: लोगों ने यह अर्थ लगाया कि नमस्ते 
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छ० अ्रतोक-शास्त्र 


भ्रदारो का (मालायत्र)६ एक्तीसवाँ भक्षर है ध्रि. जब इस प्रकार समझाया जाय 
तभी मत्रा का महत्त्व तया पभ्रको का महत्त्व समझ में भा सकता है । 
कही पर एक ही प्रतीक भनेक वस्तुझा का सूचक होता है-- 


* 
“एवं भूगरमितभेदाइघा विज्ञाराज्ी माता त्वमूत 
+-व्रिपुरा-रहस्प, महात्म्य सप्ड। 


यहाँ पर भु-शर क्रमश एक झौर पाँच सख्या वे सूचक हैं | यदि क्रम से पडें तो 
१५ सख्या भाती है । यदि उल्तटकर पढ़ें तो ५१ सख्या झाती है । “प्रवाता बामतों 
गति "इस नियम के प्रनुसार उलटकर भी पढा जा सवता है । झभिप्राय दोता सब्याप्रों 
से है। १५ भक्षरो से एक महाविद्या का मत, ५१ भक्षरों से मातृका भौर दोता 
में वास्तविक अभेद, थे सव बातें इससे सूचित हुईं । भ्को से प्रतीक बनते हैं, मत भर 
से सहायता प्राप्त करते हैं, यह वात दो सिद्ध हुई । 


३. एकत्रिशत्सइस्लाना तिल्येकेमोइनसमा। 
मालामत्रो मदाराज्या' सर्वसिड्धिपदायका ह 
>-छलितापरिशिष्त्तत्र 


घक्र-प्रतीक 


श्रागम-शास्त्र में झन्य वस्तुओं के साथ चक्र या बंत्र का भी बहुत ही महत्व है । य 
धातु से यंत्र शब्द बना है । इसका भ्र्थ होता है नियमन या परिच्छेद | सच जगह पं 
जानेवाली मंत्र-शक्ति या तेज को निश्चित दायरे के भीतर बांध देना ही, प्रवाहित व 
देना ही, यंत्न का प्रयोजन है । यंत्र दो प्रकार के होते है--प्रंक-यंत्र तथा रेखा-यंट 
अंक-यंत्रों के बारे में हम पहले लिख चुके हूँ । यहाँ पर रेखा-यंत्र पर कुछ प्रकाश डा 
जायेगा । 

सभी देवताओं के लिए भिन्न-भिन्न मंत्र होते है । उसी प्रकार उनकी उपासना 
लिए भिन्न-भिन्न यंत्न भी होते है । यंत्र तथा मंत्र दोनों ही सकाम तथा निष्काम द॑ 

प्रकार की उपासना करनेवाले साधकों के लिए होते है । यंत्न के निर्माण की वि 
भी रेखागणित--ज्यामित्ति--के श्राघार पर है । यंत्र से जो प्रतीक तथा संकेत प्र' 
होते हैं, उन्हें हम नीचे स्पप्ट करेंगे । 


(_) बिन्दु ओर 'ए त्रिकोण यंत्रनिर्माण का प्रारम्भ है । मूल-मीरि 


दशा में बिन्दु ही रहता है। उसी से त्रिकोण की उत्तपत्ति या उन्मेप होता है । 
उनविभक्त निन्‍्दु () 


विभक्त निन्दु, . ज्ञान हर क्रिया 
ड्च्छा 


त्िकोण मानव-जीवन की समूची पहेली का प्रतीक है, संकेत है । इसीलिए ः 
- गया है-- 
व्िकोणरूपिणी. शक्षितविन्दुरूप: परः शिवः। 
अविनाभावसम्वद्धस्तस्माद्‌ बिन्दुत्रिकोणयो: ॥॥ 


“--(ब्विशती-क्नह्माण्ड पुराण 


७२ प्रतोक-शास्त्र हे 

बिन्दु परम शिव या रूप है। त्रिकोण शक्ति का प्रतीक है। योति (भग) मुद् 
भी त्िकोणात्मक है । योनि ही सृष्टि वी जननी है, माता है, सव कुछ है, शवित है । ये 
के लिखने में पूर्व दिशा से श्रारम्भ करते हैं । इसी के भ्रनुसार रेखाओ की परिभाषा भी 
बनती है। 


ईशानी- आग्नेयी 





प्‌ इसे तिर्यक्‌ रेखा कहते है । 


१, २ इसे पाइवं रेखा कहा जाता है। 


दो रेखाओो के योग को सधि कहते हैं 


र 
तीन शेयाशों हू संयोग को सर्म 
मात के | 
अ--प्‌० छ२ के दूसरे चित्र में ऊष्येमंदय (ऊपर की प्रोड संग ) प्िकीण को 
शिव”! था “ चाहते 


ब--उसी बित्न में श्रधोगुय (नीचे की ओर मुय ) लिफोण को शत कहा 
जाता है । 


किसी देवता का यंत्र छः कोण का, किसी का नौ कोण का, किसी का झन्य प्रकार का 
भी हो सकता है । प्राय: हर एक यंत्र में वीच में विन्दु-तविकोण भ्रवश्य ही रहता है । यह 
वीच का बिन्दु ()) इस बात का प्रतीक है कि वारतव में, श्रन्ततोगत्वा शिव तथा श्वित 
का एक ही रूप है । उनमें कोई भेद नहीं किया जा सकता । उसके आगे की रेयाएँ 
भिन्न देवी-देवता के अंग देवताओं की कमी-वेशी के अनुसार होती है । ये यंत्न या चम्र 
स्फटिक, पत्थर, सोना, तौवा श्रादि पर बनाये जाते है । 


यंत्रों के निर्माण का साधारण क्रम यह है--बिन्दु, त्षिकोण, पद्कोण (यदि विशेष 
द हो तो पट्कोण के स्थान पर और त्िकोण भी वन सकते हैं) । श्रप्टदल कमल, द्वादश, 
पोडशदल कमल श्रादि भी होते हैं । यंत्र बे: बाहर चतुरख ग्रो भूपुर होता है । भूपुर 


कहने का मतलव यह है कि भूतल से प्रारम्भ कर एक-एक चक्त ऊपर उठा है---यह कल्पना 
करनी चाहिए | 


एड प्रतोक-शास्त्र 


कू 


धन्यासी उपासक के लिए दूसरा चतुरस्र या भूपुर होता है। उसमें ऊपर उठे हुए 
हिस्से को “व्याप्रमुख” कहते हूँ 


कट श 


के 


साधारण यत्र में बिन्दु, त्रिकोण, पट्कोण, भ्रध्टटल तथा भूपुर होता है । इनमें 
देवता का प्रतीक क्या-क्या है, यह यत्र को, चक्र को, सावधानी से देखने से पता लगेगा । 
प्रत्येक देवता का यज्ञ उसका “लोक” या भधिकार, राज्य है । देवी-देवता उसमें व्याप्त 
हैं! एक कोणात्मक यद्व से लेकर अस्ख्य कोणात्मक यत्ष भगवान्‌ की शक्ति के भाधार 


चकऋ-प्रतीक छ्ण्‌ 


हैं । अन्ततः विश्व ही भगवान्‌ का यंत्र है । इसी वात को अभिनवपाद गुप्त ने तंत्ालोक * 
में इस प्रकार लिखा है-- 

एक दबीरो यामलोस्थस्व्रिशक्तिश्चतुरात्मकः । 

पन्‍्चमूत्तिः पडात्मायं सप्ताप्टकविभूषितः ॥ 

नवात्मा दशदिक्‌ शब्तिरेकादश तनिजात्मकः । 

दादशारमहाचक्र - नायको.. भेरव: स्थितः ॥ 

एवं यावत्‌ सहत्नारे निःसंख्यारेषपि वा प्रभुः। 

विश्वचक्रे महेशानो विश्व - शक्तिविजृम्भते ॥ 


तात्पय हम ऊपर दे चुके हैं । अव साधारण यंत्र देखिए--- 





७६ अतीक-शास्त्र 


स्थान देवता 

बिन्दु त्रिकोण ्‌ मूल देवता या उसकी शक्ति 
पदुकोण घडग देवता 

अप्टदल ब्राह्मी आदि अध्ट मातृका 
भूपुर इन्द्रादि दस दिकुपाल 


कश्मीर के शाक्‍ता के यत्रो में कुछ विलक्षणता है । वहां प्राय ल्रिशूल या कमल 
के आधार पर यत्र का निर्माण होता है । पराउपरा, परा, अपरा--ये तीन शश्तियाँ 
प्रधान है । परा, भ्रपरा श्रौर पराउपरा ये क्रमश त्विकोण के भ्रग में अवस्थित है । 


परा $ परा 


परा कर “/ अपरा 


बिशूल के प्रतीक के सम्बन्ध में हम झागे चलकर बहुत कुछ विचार करेंगे, विन्तु 
यहाँ दो एक बातें प्रसंगवश लिख देना जरूरी है । ज्ञान की तीन झवस्थाएँ है--प्रमाता, 
प्रमाण, प्रमेय । त्रिशूल इन तीन अ्रवस्थाओं का ग्रतीक है । शकर के हाथ में त्िशूल 
है--थानी थे ज्ञान की चरम सीमा को, प्रमाता प्रमाण तथा प्रेमेय का मुट्ठी मे किये हुए 
हुँ । यो, मोटे तौर पर रीढ की हड्डी ही व्िशूल का डण्डा है । उसके ऊपर वे' भाग में 
शरीर के तीन मोटे हिस्से किये जा सकते हैं । शरीर रचना के विद्यार्थी इस उदाहरण 
से भी सहमत हागे । ऊपर कमल की वात कही गयी है । मस्तक में सहस्वदल कमल की 
बात योगी तथा ह॒ठयाग के पडित बराबर कहते झाये है । उसी के ध्यान से, उसी में प्राण 
खीचकर लें जाने से योग पूरा होता है, ध्यान पूरा होता है । इसी प्रकार पद्कोण 
कौ भौ मानव शरीर का भ्रतीष सिद्ध क्या जा सकता है । दोना कर्घों से नाभि तक, 
कमर की दानो हड्डियों से कंठ तके कोण वनाने से पटकोण की रचना हो जायगी । 
मस्तक में स्थित सहख्नदल कमल को “शूलाम्दूज ” कहते है । कही-कही एक विशूल 
चर यत्न बनता है, कही कही तीन त्िशूला पर 4 

प्रस्तु, हमने थह सिद्ध करने का प्रयास किया है कि जो सृष्टि में भ्राज व्याप्त हैं, 
उसका मूल भाकार वीज (2 रूप था और है । सृष्टि का प्रतीक () बीज ही है । इसे 


सक्रञतीक रे 


शक्ति का, शिव का--महेग्बद का, जिसका भी प्रतीक चाह, बह सकते हूं । देवताओा 


के प्रतीक, उनके संकेस जय, चक्र, चच्ध आदि तो सृर्दि के बहत्त बाद के प्रतीक है । 
ने शंषांका ने चक्रांका न वर्जाकाय तः प्रजा: | 
लिगांका च॑ भगांका च, तस्माद्‌ माहेश्वरी प्रजाः हा 


श्र्धात्‌ मनुष्य के उत्पन्त होते पर भय, चक्र, बच्य इ्गदि का कोई निभान नही रहता । 
सत्र लोग महेश्वर में ही व्याप्त हू । बिन्‍्द्र ही, वीज हो, समूच यंत्र तथा चक्र, वर्ण तथा 
यंत्र का केन्द्र आधार है । सब चक्रों यायंत्रो में त्रीचक प्रधान माना गया है । “सौन्दर्य 
सहरी” में श्रीचक्त के लिए लिखा है--- 


श्रीचे्क विपत्-चत्रां 


वियत्‌ आ्राकाश को कहते हूँ ) यानी समूची सृप्डि का प्रतीक श्रीचक्र है । श्री मंत्र 
अखिल ब्रह्माण्ड स्वरूप “श्री” के विराद स्वरुप का प्रतीक है । श्रर्थात्‌ यह पिप्ड का भी 
प्रतीक है । व्यप्टि, समप्टि तथा सभी तत्वों का सूचक है--जिसे यंत्र रूप में व्यवस्थित 
किया गया है । 


चतुर्नमिश्ञीफण्ठेश्शिवयुवततिभि: पठचभिरपि, 
प्रशिन्नाभिश्शम्भो नवभिरपि मूलप्रकृतिभिः। 
चतुश्चत्वारिशद्सुदलकलाभस्त्रिवलय- 
स्त्रिरेघामिः सार्ध त्वशरणकोणे परिणता:। 


यह यंत्नोद्धारक इलोक है। श्रीयंत्र पराशवित का प्रतीक है । 


महाभारत, अनुशासनपर्व, मार्कण्डेय-उपाख्यान । 
२. नवधातुरूपो देहे नवयोनिसमुद्धवः। 
दब्ममो योनिरेकेव पराशक्तिस्तदीर्वरी ॥ 


शिव-्तत्त्व 


ऊपर हमी तांविर प्रतीरा पर यहुत ही थोड़ा प्रगाश डाला है । यह विषय इतता 
गूढ़ है, फिर इताता गुप्त भी हैजि इस पर जपादा लिधने का साहरा नहीं होता । हमने 
स्थाननथान पर परा शकित तथा शिवतत्प पा उल्लेय विया है। इगड़ो घादा पर 
स्पष्ट बरना होगा। 

भारतवर्ष में धर्म तपा दर्शन गा गर्व भाईघारा रहा है । दोना ही दृष्टि माध्या- 
घिमिग है। जय गभी ऐसा समय भाषा कि धर्म भ्परे रयान से टिगपर परम्परा री बेटी 
में जबड गया, विगी-ग किसी दर्शन पिस्तफः मद्गापुरुष ने, भाहे यह बुद्ध हो, महावीर 
तीपँर हा, ध्यास या बादरायण हा, शवर हो झयया रामानुज, उसे परम्परा तथा 
रूढ़ि से घीचपर मनीपा' की भार उन्मुय किया है। धर्म तथा दर्शन के परम्पर 
प्रभाव पे इस भादान प्रदान ये दा परिणाम हुए । धर्म ने दर्शन भी मान्यताएँ पपनायीं 
भर दर्शन ने घ॒र्म के विचार प्रौर विश्वास, भारथा भौर परम्परा घो प्रतीवाप्मक नया 
भर्थ प्रदान किया । इस प्रवार प्रतीकृवाद धर्म वी पौराणिकता का दार्शनिक 
विवेचन है | 

उदाहरण के लिए शैव-दर्शन गो लीजिए । यह समग्र विश्व परम तर्व भषवा 
शिव या उन्मेष है । समग्र पदार्थों गी परम भ्रतिप्ठा उसी में है । विश्व बी समूची भाववा 
बा बोध या भास उसी शिव से होता है। शिव ही दिति है। प्रवाश और विमर्श 
उसका स्वभाव है। प्रतिविम्श उसका स्वरूप--धर्म है ।! स्वभावत इसे परावार 
भी कहा जा सकता है । जीवन वा समूचा व्यवहार वाक्‌ से, वाणी से होता है । बिता 
वाणी दे सव कुछ भधूरा है । एक प्राचीन साहित्यकार का क्यन है कि विना शब्द- 
ज्योति वे! समग्र लोक भ्धवार में सीन रहेया-- 


परम्परा वो अग्नेजी भाषा में 20ट27034577 3ग्मत प7३०॥४०॥ बनते हैं । 


मनीधाको अग्रेची भाषा में रिआ०73)॥व7 बहते हैं। 
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चिदि प्रत्यवमर्शोत्मा परावाक स्वरकोदिता ! 


नए स्क 20 2« 


शिव-तत्त्व ७६ 


इृदमन्धन्तमः इृत्स्व॑ जायेत. भुवनन्नयम्‌ । 
यदि शब्दाह्वूयं ज्योतिः संसारं नैव दीप्यते ॥| --काव्यादरश 


जड़ और चेतन के अन्तर का आधार ही विमर्श है । वह चाहे कितना ही सूक्ष्म तथा 
संकेत-निरपेक्ष क्यों न हो, पर शब्द आधारपीठ रहेगा । त्विक-दशंन ने परम तत्त्व भौर 
परा वाक्‌ की इसी दार्शनिक एक-आत्मीयता के झ्राधार पर वर्णो अ्रथवा मंत्रों को शिव- 
रूप माना है ।! इसीलिए धारमिक तथा दाशैनिक, दोनों के लिए वर्ण, वर्णात्मक मंत्र 
श्रद्धा के विपय है । दार्शनिक भी वर्णो को शिव की विभिन्न शवितयों का रूप मानता 
है। वास्तव में शक्ति तथा वर्ण का तादात्म्य है । परा शक्ति के रूप में समस्त वर्षों में 
व्याप्त हैं। यदि परम शिव में दैत की--दो पृथक्‌ की---कल्पना नहीं की जा सकती ती 
शक्ति और वाक्‌ को एकरूप मानना ही होगा । इस प्रकार वर्णात्मक मंत्र का ध्यान परम 
तत््व का ही चिन्तन है। उपासक-साधक पराशक्ति तथा परावाक्‌ , दोनों के ही ध्यान 
से मोक्ष-लाभ कर सकता है। 
कश्मीर के शैव-दार्शनिकों ने स्वर तथा व्यंजन-रूप समग्र वर्णो की दार्शनिक 
दुष्टि से व्याख्या की है । उन्होंने प्रत्येक वर्ण को किसी-त-किसी तत्त्व का प्रतीक माना 
है। त्रिकू-दर्शन के अनुसार ३६ तत्व हैं। उन्हें दो भागों में विभाजित किया जाता 
है--शुद्ध मार्ग तथा अशुद्ध मार्ग । शुद्ध मार्ग वह है, जिसमें “अ्रहन्ता” की प्रधानता 
होती है । अभ्रशुद्ध मार्ग वह है, जिसमें माया-तत्त्व के कारण “इदन्ता” झा जाती है । शुद्ध 
मार्गे के तत्व शैव-दर्शन के अपने हैं और अशुद्ध मार्ग में वेदान्तियों की माया । शक्ति- 
पंचक में सांख्यदर्शन के पुरण तया प्रकृति के सभी विकारों को मिलाकर २४ तत्त्वों 
का संग्रह किया गया है । इन तत्त्वों का रेखाचित्न बड़ा महत्त्वपूर्ण तथा अध्ययन के योग्य 
है। इन्हें ध्यान से पढ़ना चाहिए । ज़रा-सा ध्यान देने से विपय स्पष्ट हो जायगा । 


(रेखाचित अगले पृष्ठ में देखिए ) 


१. सन्‍्त्रा वर्णात्मकाः सर्वे सर्वे वर्णाः शिवात्मकाः । 
- अत्यमिशानहदय में उद्धृत, एछ ५७ 


घ० प्रतोक-शास्त्र 


शुद्ध मार्ग अशुद्ध मार्ग 
॥ | 
| । | कद 0 लक अकाल डक)! 


शिव शक्ति सदाशिव ईश्वर सद्विया माया शक्तिपचक पुरुष प्रईृत् 


| 
|| _|[ऋर 


कला विद्या काल राग नियति बूढ़े 
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ह अहकार 
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| पाँच लाए मन 
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पाँच बुद्धीचिय पाच कर्मेन्द्रिय. शब्द स्पर्श रूप रस गन्य 


| । 
0 मा वायु. तेज जल पृथ्वी 





| | |[[|[|] [_ [| [॥।| 


कान चर्म नेत्न जीम प्राण वाकू हाथ पैर पायु उपस्थ 





अशुद्ध मार्ग से, या यो कहिए कि माया से, सूप्टि का ऊपर लिखे प्रकार क्रमागत विंकीस 
हुआ । श्राज हमारी सत्ता ही अशुद्ध सार्ग के कारण है। किन्तु जीवन का ठोस सत्य 
भी तो इसी मार्ग के द्वारा प्रतिपादित होता है। अशुद्ध मार्ग के अन्दर्गत जिन पच्चीस 
तस्वां का वर्णन है, उनके प्रतीक वर्ण है, मातृकाएँ हुँ । अभिनवपाद गुप्त ने इसका 
प्रतिपादन इस प्रकार कया है-- 
4. अर से लेकर विसये श्र तक शिव-तत्त्व का प्रतीक है । 


२ क से लेकर ड तक के वर्ण पृथ्वी-तत्त्व से लेकर आकाश तत्त्व वे प्रतीक है 
३. चसे लेकर अ तक गध से लेकर शब्द तक तन्मात्राओं के प्रतीक हूँ । 


शिव तत्व ८१ 


४. उसे लेकर ण तक के वर्ण पाद से लेकर वाक्‌ तक, यानी पाँचों कर्म रिद्रियों के 
प्रतीक हैँ । 
५, तसे लेकर न तक के वर्ण प्राण से प्रारम्भ कर श्रोव तक अर्थात्‌ पाँच बुद्धीर्द्रियों 
के प्रतीक हैं । 
६. पसे लेकर म तक मन, अरहुंकार, बुद्धि, प्रकृति तथा पुरुष, इन पांच के प्रतीक हूँ । 
७. य से लेकर व तक के वर्ण राग, विद्या, कला तथा माया तत्व के प्रतीक हैं. ।* 
रहस्य विद्या में वर्णो का विभाग दो रूपों में मिलता है--बीज तथा योनि । ह्वरों 
को बीज का तथा व्यंजनों को योनि का प्रतीक माना गया है । योनि इत्यादि के पूजन का 
तंत्न-शास्त्रों में जो विधान है, उसका लोग बहुत गलत श्रर्थ लगाते हैं । योनि बीज का 
प्रतीक है। यह परम शिव का प्रतीक है । परब्रह्म की कल्पना, परब्रह्म का प्रतीक 
यही वोज अथवा योनि में, सृष्टि के उत्पादन के बंत्न--“महदद्योनि” का संकेत है। 
तांत्रिक उपासना के विपय में बहुत-सी भ्रान्तियाँ हैं । इन प्रान्तियों का सबसे बड़ा कारण 
यह है कि उपासक अथवा साधक अपने क्रम को इतना गुप्त रखते हैँ कि लोग ग़लत अर्थ 
लगा ही लेते हैं। एक आराम श्राच्ति है कि तांत्रिक उपासंना का मतलब मदिरापान करना 
है । जिसके एक हाथ में पात्र हों और दूसरे हाथ में घट (मदिरा की बोतल ) वही 
सच्चा तांन्निक हुआ । वास्तविक उपासक के लिए कैसा पात्न हूं। और कँसी रूदिरा हो, 
इसका पता इस श्लोक से लगेगा--- 
मि आधारे भुजगाधिराजतनयें 
पात्र महीमण्डलं, 
द्रव्प॑ सप्तसमुद्रवारिपिशित्तं 
चाष्टो च दिग्दंतिनः । 
सो5ह॑ भेरवमचंयन्प्रतिदिनं 
तारागणः  रक्षित- 
रादित्यप्रमुख: सुरासुरगण- 
राज्ञाकरै: किकरे 
शेपनाग को आधार यानी रखने का स्थान बनाकर उस पर सम्‌ची पृथ्वी को पात्र 
बनाकर रखे ओर उस पात्न में सातों समुद्रों का पानी उड़ेलकर उस मदिरा को पीना 


१. अकारादि विसगान्त शिव-तत्त्व''राग-विद्या-कला-मायाख्यानि ' तत्त्वानि'** परात्रिशिका पर 
आअभिनवपाद शुप्त की टीका, प्‌ृ० ११३ १॥ 


द्‌ 


दर प्रतीश्-कात्त्र 


घाहिए। यानी पपनी साधना में समूची गृष्टि दी कल्पना बर सी गयी है । प्रव इस 
तत्व को बिना समझे लोग उसका मजाक उडायें तो विसवा दाप है ? इसी प्रकार 
यत्न-उपासना में समूची पृथ्वी या भास करके, मडल बनापर भपने देवता को स्थापित 
मर पूजा करने वा विधान है । क्षुदर भावनाप्रों को लेकर इतनी महान्‌ वत्पना नहीं 
की जासकती। मण्डल मेवीच में वोज स्थापित है--उसे शिव श्ित था दितनां 

महत्त्वपूर्ण ज योग बनाया गया है, यह क्तिना महान्‌ प्रतीत है, यह यात बेवल समझ 
दार लोग ही समझ सबते है-- 





इसी में सूर्यमण्डल का भी झ्रावाहन होता है । सूर्य का प्रतीक मिश्ष से लेकर सभी 
पूर्वी देशा में बहुत भ्रधिवता से पाया जाता है। पश्चिमी मनोवैज्ञानिक फ्रायड ने सूर्य 
को उत्पादन-शकित का प्रतीक, स्त्री की यानि का प्रतीक माना है । सूर्य के प्रतीक पर हम 
आगे चलकर विचार करेंगे । 


प्राकृतिक प्रतीक 
किन्तु यहाँ पर इतना बतला देना उचित होगा कि प्राचीन ऋषिगण सृष्टि के सूल 
तत्वों का पूजा में संयोग कर तथा प्रतीक के रूप में हमारे सामने रखकर हमको स्वस्व 
तथा सुखी जीवन का चिर संदेश देते रहे है । प्रश्नोपनिषद्‌ में कहा हैं कि उदयफाल का 
यूये सारे जगत का प्राण है ।! ऋग्वेद में सूर्य को स्थावर-जंग्रम-श्रात्मा कहा है ।* 
वेदवाक्य ही है कि सूर्य उदय होने के वाद, अस्त होने तक अपनी किरणों से रोग पैदा 
करनेवाले क्रिमियों का नाश करता है ।' इस प्रकार वेदों में तथा आयुर्वेद में सूर्य को 
स्वास्थ्य का प्राण और रक्षक माना है । यदि सूर्य का प्रकाश नहों त्तो प्राणिमात्न रोगी 
होकर मर जायें । इसलिए केवल यह सोचकर कि चूंकि सूर्य की किरणों से खेती की प॑ दा- 
वार होती है, इसलिए सूर्य उत्पत्ति का द्योतक है, यानी बोनि का प्रतीक है, यह निहायत 


छोटी बुद्धि की बात हुई । पूर्वी देशों में सूर्य योनि का प्रत्तीक नही है, प्राणिमात्र का रक्षक 
तथा रक्षा के नियमों का प्रतीक है । 


इसी प्रकार जल तथा वायु का भी प्रतीक होता है । शास्त्रों में “मित्र शब्द का प्रयोग 
सूये के लिए भी हुआ है और प्राण वायु के लिए भी । शरीर के रोग का इन चीजो से 
सम्बन्ध वेदों में भी है । एक मंत्र में लिखा है कि सविता (सूर्य ), वरुण (जल), मित्न 
(प्राण वायु) तथा अर्यमा (श्राक का पौधा) हाथ और पाँव की पीड़ा को हर ले ॥" 
वेदों में वरुण की'-जल की-बड़ी महिमा है । लिखा है कि “सूर्य-किरणों से शुद्ध हुआ 
जल हमारा कल्याण करे ।” रफों में सबसे अधिक कल्याणदायक रस जल है । उस 


« प्राणः प्रजानामुदयल्वेप सूर्यः 

- सर्य आत्मा जगतस्तस्तुपश्च । 
प्राणेन विदवतो वीये देवाः सूर्य समैरयन्‌ ॥ 

« उद्न्ादित्यः क्रिमीन्‌ हन्तु निम्नोचन हन्तु रश्मिमिः। 

« निररणि सविता साविपत्यदो निर्हस्रयोवरुणो मित्रो अर्येमा ॥ 
असूर्यों उपसये याभिवों ए स्ेः सहसा नो हिन्वन्त्यध्वरम्‌ । 


थर्ण 


रा 26 १० 


डे प्रतीक-शास्त् 


जल स हमे उसी तरह सुख मिले जिस प्रकार सन्तान को माता वे दूध स पुष्टि मिलती है ।' 
वायु के महत्त्व में वेद मत्त भरे पडे हूँ । ऋग्वेद ने तो वायु के लिए यहाँ तक लिख दिया है 
किप्राइतिक पदार्थों में वायु प्राणिमात्र के लिए श्रोपधरूप है लिखा है कि वायु भौर 
सूर्य के जानने याग्य गुणा का हम मनन करते हूँ । थे दोनो समूचे ससार को तारनेबारे 
हैं । ये दोना हमें पाप स बचावें ।* वायु तथा जल दोना का महत्त्व बतलाते हुए कहां है 
कि हे मित्र (वायु) श्रौर वरुण (जल), में श्राप दोनो का मतन करता हूं। आए दातो 
सत्य का बढानेंवाने और स्फूलि को देनेवाले है । * वरुण, बाँयु, सूबं--इन तीतों 
का सम्मिलित प्रतीक मगत-क्लश है, जिसकी हर उपासना में स्थापना होती है। 
समार के सभी वैभव, सभी देवी दवता', सभी प्राह्ृनतिक तत्त्व, पृथ्वी, समुद्र, वेद, छुरा्: 
सब कुछ कलश में निहित हैं। कलश का पूजन कर लिया और सब कुछ पूजन ही 
गया । कलश की प्रायना से ही स्पष्ट है कि बहे कितनी सम्मिलित चीजो वा प्रतीव हैं 

कलशस्य मुखे विष्णु फणष्ठे रुद्र समाञ्षित | 

मूर्ले तस्य स्थितो ब्रह्मा सध्ये मातुगणा स्मृता, ॥ 

कुक्षी तु सामरास्सप्त सप्तदौपा बसुन्धरा। 

ऋग्वेदो$थ यजुर्वेदी सामवेदो ह्यथर्यंग 

अमे च सहिता सर्वे कलशन्तु समाधिता ॥ 


ग्र्थात्‌ कलश के मुख में विष्णु (प्रापक शक्ति), कष्ठ मे शिव (सहारक शतित ), मूल * 
ब्रह्मा (सृध्टिकर्ता शक्ति), मध्य में पाडश मातृकाएँ तथा मातृशजिति, बगल में सार्त 
समुद्र तथा सातों महाद्वीप भीर पृथ्वी, अग में सब बेद इत्यादि समाथ्ित हूँ | कलर 
इन सवा प्रतीक है । इसीलिए तान्निकी तथा भ्रतात्रिकी, हर प्रकार की सनातती पूजी 
में कलश-स्थापन होता है भौर उसकी प्राघना के झअन्त में कहते हैं-- 
पराशपाणे मसमस्तुभ्य पश्मचिनोजीवनायक | 
प्रधानपुजनयावत्तावत्व. सश्निधी भव ॥ 


यो ब* शिवतमी रख तस्य भाजियते इना उद्यतीरिष मातर । 
३. मरुतों मार्तत्य न आ भेपजस्थ वहतां सुटानव + 
बायो शवितुिदयानि समदे | --(&० ८, २०२३) 
यो विश्वस्य परिभू बभूवदसपो मुस्त च महसा । 
४. सस्ते बा मित्रा वर्णवट्यइंपौ सपेतसी । 
७५. स्याररण मी द# मे देवता शब्द से देशरेवता दोनों वा बोर दोता दे । 


प्रादामिए प्रतरदा 


५ 5 ४ है 220 को 5 
अज डक प्ापए हें लक दा छिकएनण 5 बटया 5 कप शहपिणा ॥ाब चाप: पद हए पे 
दश रभाई भय इधाइनदा दा काईवणश शशि 4३ धर हू ददन्‍ीइदचर कप दशा ख्च धर .7व का 

ध ऐ> ईः ट अर था जेन 3४४ मार 

हपडिनणजा म् अत हाओपो पा (न 5ज बकचलडप अललड अपर सकतए पकत 7७ # आटा ९ हप 

है उिनझा लियआाभय हापश दिया (>> जन 7 पररधाभाणंश एप शक शुस मे 

हट 5 ०: जल उ्क् के बकरा लक फम्क, जज नफुल सा बसी जप कि 
पुर भपाएइन शार हे शायर धग-म झण पल्णा गा पहिस शर्मा 4 राह भा धुराग गान - 
वि 5 
माने * फोषी दिशि-विध्यन |) भरत मे मर 5 परे पक ८ जज थ 2 
घाले मे लिए फाएय दिधि-छिदान ३3 घर भें 75 इतुता हर मूत्र शवकाना 7१, 

हु नर 
न े के के | लो 

इसका मिश्खित प्रश | । सह फैस प्राय: एैय सदा पियें, दोनों दपासदापों में समान 

हुरस दा नि लिख फ्रभ थ स गए हु प्रीए: 5 य कद पक, पाता उाइसताध पा थू शातान 


० ऋइल पा के ऊन इडललआई अुलस अ्जाओ है कं आफ: हा मजे “4 & ८व ५० कद 2 
झप से बागा जाना है। भानसाश्यारश थे खाधागा द्धारग शन्‍ईर 5 विभिक्त भागा ई 
बे 
५ ६ए७४७ क्वाके हे अपरड कै हर: पापम्धाग में 
लिए विधिन्न नाप ने होता है पैसे, शारस्यास से++ 
िक का 35 गे हक. लक 
७“ जल छा झा शगधष्याध्या नम: । 
ल्‍्फ 
|.) > धट का >> का < 
कक हु छत २३ तजनशज्या समन: ) 
्ड & श्ट डा फा मत 
केक एं. ७४ हे अनासिकाश्याों नमः । 
>> झ्ों जि दीं पद ;« फ्ा घ्या व 
5& औझो ४8० हा फरनिप्कफाण्यां मम: | 
० श 
2 झू ७० 4 फरसलकरप्प्दाध्या सम; 
एुन क्यों का उपयोग निर्म वा नटी है । पत्येक शर्म हक प्रसीय है, यह ० ग ऊपर 
इस वर्गों का उपयोग निरर्शदा नही है । पत्येदा वर्ण इगुसा ग्रतीया है, यह एश अपर 


लिय आये टू गौर आगे ललतार प्रमंगवण हम "उस पर शोर 
शास्त्रों ने शरीर के अंग-पंग को देवला का प्रतीक बना दिया 
पूजन की ब्रिध्रि दुर्गाचन सूति म# दी गयी हैं । मालाम्स पूजन क्र 
खिखा है-- 


न 
ल्‍ 


5 लिंक 


न के शाद बंगगृजा होती 


के दुर्गाप नमः पादी पुजयासि नमः. +-- पैर 

5» महाकाल्य नमः गुल्फी पूजयामि नमः -- गुल्फ (घुटने) 
3» मंगनाय नप्त: जद पुजयासि नमः. +- जंघाएँ 

३ कात्पाप्नन्य नमः हृदय पुजयामि नमः. -- दूदय 

3» भद्रकाल्ये नमः कट पूजयासि नमः -- फमर 

3०» कमलवासिन्य नमः नाभि पुजयासि नमः -- सालि 

3» शिवाय नमः उदरं पुजयामि नमः --+ पेट 

3 क्षमार्व नमः हृदय पुजयामि नमः 


ं “+“ छेदय (दुबारा) 
3० कौम्ार्थ नमः स्तनों पूजपासि नमः 


स्ल5 सुतन 


दुर्गार्चनसूतिः--लक्ष्मीनारायण गोस्वामी, आगरा-- 
बंशीपर प्रेमसुखदास आयल मिल, साईथान, आगरा, सन्‌ १५४४--पूछ ४३ । 


4 


र 


भी प्रगाणम शा्ेंगे । मारे 


2, मान लिया # । श्रंग- 


मद भ्रतोक शास्त्र 


४# उमाये मस हस्तो पूजयामि नम >- हाथ 

४ भहायौयें मम दक्षिणबाद्र पृजमामि नम -- दाहिमी भुजा 
<* रमाये नम स्कस्घों पुजयासि नम ++ कंधे 

<* महिपमदिस्पे नम नेत्रे पुजणासि नप -- माँखें 


3 सिहवाहिनये नम मुख पुजयामि नये -- मुझ 
४ माहेरवर्य नम शिर पुजयासि नम _-- सर 
उ* कह्याय ये मम सर्वांग पूजयामि नम -- सब अगर 
कुमारी कया को पराशक्ति का प्रतीक माना गया है झशौर यदि ब्राह्मणी कुमारी 
कन्या हो तो रणस्वला होन पर भी उसके पूजन में दोप नही है ! सूतक में भी कुमारी 
क-याके पूजन में दोप नही है । 
सृतके पूजन प्रोकत्त जपदान विशपत 


रजस्वला तथा शोचे ब्राह्मणेश्च सुपूजयत्‌ । 


इस विपय को हम यही स्थगित करते है समाप्त नही कर रहे है । प्रतीक दी 
परिभाषा करते-करते हमने प्रतीक का तात्निक रूप वैदिक रूप आ्राध्यामिक रूपतथा 
वणमाला का रूप पाठका के सामने रख दिया है ! वण तथा प्रतीक का कोई सम्ब थे! ही 
सकता है इसका इससे वढकर और वया प्रमाण होगा कि प्रागम शास्त्र न मतत-यत्त ते 
तीनो का समावेश मातृका में ही सिद्ध क्या है । झव हम इस विपय से गोश 
नीचे उतरकर यह अध्ययन करेंगे कि भारत में प्राप्त मू्तरियाँ भी क्या प्रतीकश्पर्ग 


हूँ था उनका कोई दूसरा भथ है । 


प्रतिमा तथा प्रतीक 


सम्बन्ध में अ्रभी बार-बार लिखना पट़ेगा। हमने वार-वार शिव, परम भिव, महेण्वर 
शब्द का प्रयोग किया है । इसका यह तात्पर्य नहीं है कि हम केवल शव सम्प्रदाय का ही 
प्रतिपादन कर रहे हैं । परम शिव को शिव कहिए, विष्णु कहिए या ब्रह्म कहिए, बोध 
एक ही विपय का होता है--परम ब्रह्म अथवा परमात्मा का सुप्टि के आरम्भ से लेकर 
देवता की उत्पत्ति का हिन्दू विज्ञान घूम-फिर कर एक ही बात कहता है, चाहे शैव सम्प्रदाय 
हो या वैष्णव । वहुत्त समय पूर्व कही हुई बातें श्राज के वैज्ञानिक खोज के युग में सही ' 
उतर रही हैं । उदाहरण के लिए विप्णुपुराण के द्वितीय अंश में, दसवें अध्याय में ददश 
सूर्य का जिक्र है। पौराणिक परम्परा के अ्रनुसार वह श्लेप रूप में है, पर हम लोग 
१२ सूर्य की वात पर खिल्लो उड़ाते हैं । आज विज्ञान ने साबित कर दिया है कि १४ सूर्यो 
का पता चल गया है। जिसे हम आकाशगंगा कहते हैं, वह अनगिनत तारों तथा कम से 
कम १२ सूर्यो का बहुत दूर से आता हुआ प्रकाश मात्न है । विप्णुपुराण में ही लिखा है 
कि शिशु मार (गिरगिट यागोध) की तरह श्राकारवाला जो तारामयरूप देखा जाता 
है उसकी पूंछ में ध्रुव तारा स्थित है ।! यह्‌ ध्रुव तारा घूमता रहता है और इसके साथ 
समस्त नक्षेत्रणण भी चक्र के समान घूमते रहते हैँ । सूर्य, चन्द्रमा, तारे, नक्षत्र तथा 
अन्य सभी नक्षत्रणण वायुमण्डलमयी डोरी से ध्रुव के साथ बंधे हुए हैं । इस शिशुमार 
स्वरूप के अनन्त तेज के झ्राश्रय स्वयं भगवान्‌ विष्णु हैं। इन सबके आधार सर्वेश्वर 
नारायण हैं । देव, असुर, मनृष्य भ्रादि सहित यह सम्पूर्ण जगत्‌ सूर्य के श्राश्चित है । सूर्य 
आठ मास तक अपनी किरणों से छ: रसों से युकत जल को ग्रहण करके उसे चार महीने 
में वरसा देता है । उससे अन्न की उत्पत्ति होती है और अन्न से ही सम्पूर्ण जग्रत्‌ पोषित 
होता है * अन्न को उत्पन्न करनेवाली वृष्टि ही इन सबको धारण करती है 
तथा उस वृष्टिकी उत्पत्ति सूर्य से होती है। समस्त देव-समूह श्र प्राणिगण वृष्टि के ही 


ऊपर हमने जो कुछ लिखा है, वह विपय यहीं समाप्त नहीं हो जाता । हमको इस 


2. विष्णुपुराण, द्वितीय अंश, नवम अध्याय । 
२. इलोक ६--८ । 


प्र प्रतीक्षृ-शात्व 


झाधित हैं । सूर्य का भ्राधार छूव है । शुव बा आधार शिशुमार है | शिशुमार के 
आश्रय भगवान्‌ विष्णु है ।! भगवान्‌ विष्णु की ऋक्‌, यजु, साम नाम वी सर्वशवितमयी 
परा शवित है। ये ही तीन वेद वेदत्रयी है जो उपासना के सूर्य को ताप प्रदान क रहे हैं ।' 
दिन के पूर्वकाल में ऋष्‌, मध्याक्ल में वृहद्रथन्तरादि यजु_ तथा सायवाल में सामवेदं 
सूर्य की स्तुति करते हैँ ।“ वैप्णवी शक्ति ्वयौमयी है। ब्रह्मा, विष्णु भौर महादेव 
भी द्यीमय हैं । ब्रह्मा ऋद्मय है । विष्णु मजुर्मय । प्रन्तवाल में रुद्न साममय हैं 7 
रद्र का काम है सहार करना। रात्रि सहार वा प्रतीक है । भ्तएव रात्ति को सहारवाल 
मानकर तातन्निक रात्ति में ही उपासना करता है ) सामगान के समय--सहार वे समय 
ऋष्‌ तथा झजुर्वेद का पाठ मना है ।' 
समूची सूष्टि के क्षाता और पोपणकर्ता विष्णु ही परब्रह्म वे निक्टतम अतीक हैं। 
ब्रह्म दो प्रकार का है-श द ब्रह्म पर पर बहा । शास्त्र से प्राप्त ज्ञान से शब्द ब्रह्म में निषुण 
हो जाने पर विवेकीजन ज्ञान के द्वारा पर ब्रह्म को प्राप्त कर लेता है । विद्या दो प्रकार 
की है। पराओऔर प्रपरा । परा से अक्षर ब्रह्म की प्राप्ति होती है भौर भपरा ऋग्वेद 
आदि वेदत्रथीरूपा है । जो अब्यक्त, झजर, अ्रचिन्त्य, भ्रज, झ्यय, झतिदेश्य, झखूप, 
पैर-हाथ श्रादि श्रगो से रहित, व्यापक, नित्य, स्वय कारण-हीन है तथा जिससे सम्पूर्ण 
व्याप्य और व्यापक प्रकट हुआ है, वह परम धाम ही ब्रह्म है । मुमुशुझो को उसी 
का ध्यान करता चाहिए झौर वही भगवान्‌ विष्णु का वेदवचनों से प्रतिपरादित भ्ति 
सुक्ष्म परम पद है ।* | 
तदेव भगवद्धाच्य स्वरूष परमात्मन । 
वाचको भगवच्छब्दस्तस्पादस्याक्षयात्मन ॥ 
अर्थात्‌ परमात्मा का यह स्वरूप ही “भगवत्‌” शब्द का वाच्य है । झौर भगवत्‌ शब्द ही 
उस आद्य एव प्रक्षय स्वरूप का वाचक है ।* 


इलोक २०--२४, विष्णुपुराण, डितीय अजय, नवम अध्याय । 

वही, अध्याय ११--इलोक ७ । 

वही, इलोक १०।॥ 

#“ऋच पुवाऋ दिवि देव ईयते यजुेंदे विषठति मध्ये अढ सामवेदेनास्तमये महीयते ।7 
इलोक १२॥ 

“मे सामध्वलाबूग्यजुर्प “-यौतमस्टूति 4 

विष्णुपुराण, छठा अद्दा, "वाँ अध्याय, ६४ ६८ इलोक | 

बहौ/ इलोफ ६८ 


हे कर हलक रे 


प्रातमा तया प्रतोक ये 


हम विष्णु “भगवान्‌” या शंकर “ भगवान्‌ कहते हैं । हम लोग भग का साधारण 
भर्थ स्त्री की योनि लगाते हैं, जो सृष्टि का प्रतीक है । योनि तथा लिंग के योग से सृष्टि 
होती है । इसलिए भग-लिग समूचे विश्व का प्रतीक है, महादेव है, शंकर है । पर, 
भग शब्द का अर्थ इतना ही नहीं है । सम्पूर्ण ऐश्वर्य, धर्म, यश, श्री, ज्ञान और बैराग्य-- 
इन छ: का नाम भग है ।' उस अखिल भूतात्मा में समस्त भूतगण निवास करते है 
और वह स्वयं भी समस्त भूत्तों में विराजमान है इसलिए वह अव्यय परमात्मा ही “व- 
कार” का अर्थ है । इस प्रकार यह महान्‌ “भगवान्‌” शब्द परब्रह्मस्वरूप श्री वासुदेव 
का ही वाचक है, जो समस्त प्राणियों की उत्पत्ति और नाश, आना और जाना, विद्या 
तथा अ्रविद्या को जानता है, वही भगवान्‌ कहलाते योग्य है--- 


उत्पत्ति प्रलय॑ं चैव भूतानामगर्ति गतिम्‌ 
वेत्ति विद्यामविद्यां च स वाच्यो भगवानिति 


““विष्णू ०. ६-४-७०८ | 
विष्णु सबके आात्म-रूप में, सकल भूतों में विराजमान हैं, इसीलिए उन्हें वासुदेव 


कहते हैं । 


: सर्वाणि तत्न भूतानि वसन्ति प्रमात्मनि। 
भूतेष्‌ू च स॒सर्वात्मा वासुदेवस्तत:ः स्मृतः ॥॥ 


“+विप्णु०, ६-५४५-८० । 


जो-जो भूताधिपति पहले हो गये हैं और जो-जो आगे होंगे, वे सभी सर्वेभूत 


भगवान्‌ विष्णु के अंश हैं ।* वे जनार्दन चार विभाग से सूप्टि के और चार विभाग से 
ही स्थिति के समय रहते हैं तथा चार रूप धारण करके ही अन्त में प्रलय करते है । 
एक अंश से वे झव्यक्तरूप ब्रह्मा होते हैं, दूसरे अंश से मरीचि आदि प्रजापति होते है, 
तीसरा अंश काल है और चौथा सम्पूर्ण प्राणी इस प्रकार चार प्रकार से वे सृप्टि में 


* ऐश्वर्यस्य समझ्रस्य धर्मस्य यशसरिश्रियः । 
शानवैराग्ययोइचैव पण्णां भग इतीरणा ॥ 
वेसन्ति तत्र भूतानि भूतात्मन्यखिलात्मनि । 
सच भतेप्वशेपेपु वकारार्थस्ततोडब्ययः ॥ 
“६ विष्णुपुराण--&-७-७८, ७५) 
*. विष्णुपुराण, प्रथम अंच्च, अध्याय २२, इलोक १७! 
है. वही २३--२४--२८५। 


$७ प्रतोर-शास्त्र 


स्थित हैं । शक्ति के सथा सृष्टि गे इन घारों भ्रादि बारणों पे प्रतीत भगवान्‌ विए्य, 
पार भुजावान विष्णु हारी वर्षों से हमारे यहाँ पूजित हो रहे हूँ । इनने मणि-माशिववन 
विभूषिन, ये जयस्तो माला से भूषित, ऊपरी बायें हाथ में शय, ऊपरी दायें में चर, मौधे ने 
बायें में कमत तथा नीचे के दायें हाथ में गंदा विराजमान है । इस मूचति की पूजा हत्रारों 
बर्षों से होती चली प्रा रही है । पर यह मूत्ति जिय महानू सत्य का अ्रतीव है, उसवा 
वर्णन, सवेत मात्र से, ऊपर हो चुना है । उनके हाथों में जो बुछ है तथा शरीर पद जी 
कुछ है, वह राव एवं महान्‌ तथा छुव सत्य वा प्रतीक है । विष्णु पुराण में ह्दी 
लिखा है-- 

“इस जगत्‌ भी विलेंप तथा निर्युण भौर निर्मल झारमा को भर्यात्‌ शुद्ध पतन” 
स्वरूप का श्री हरि कौरतुम् मधि रूप से धारण बरते है। श्री, झनस्त से प्रशातवों 
श्रीवस्मरूप से प्राथय दिया है। बुद्धि श्री माधव की गदा रूप से श्थित है । भूतो डे बाकि 
राजस प्रहकार इस दोनो कोवेशप शोर शाज्ञं धनुपरूप से धारण बरते हैँ । भपने 
वेग से पवत को भी पराजित करनेवाला, झत्यन्त चझचस, सात्तिक प्रहकार-हप मरने 
श्री विष्णु भगवान्‌ के करकमलो में स्थित चक्र मुक्‍ता, माणिक्य, मरवत, इस्धनील प्र 
दही एवमयी जो प>घरूपा वैजयन्ती माला है वह पञ्च तन्मात्राओं भौर पहुच भूता का ही 
सधान है । जो ज्ञान प्रौर कर्मेंमयी इन्द्रियाँ है, उनको श्री भगवान्‌ वाणरूप से धारण 
करते है। भगवान्‌ जो भत्यन्त निर्मल खड्ग घारण करते है, वह' भविद्यामय कोश 
से भाच्छादित बिद्यामय ज्ञान ही है। 

भूतानि घ ऋषोकेश मन सर्वेस्द्रियाणि चे । 

विद्याडविद्ये ध॒ मंत्रेय स्वमेतससमाणितम्‌ ।। 
यानी इस प्रकार पुरुप, प्रधान, बुद्धि, भहकार, परूच भूत, मन, इखियाँ तथा विदा भौर 
पविया, सभी श्री हपीकेश में भ्राश्ित हैं ।* इस प्रकार भगवान्‌ विष्णु की मुर्सि जिन 
चीजों की प्रतीक हुई वे यो है-- 

१ हृदय में कौस्तुभ मणि--निलेप, निर्मल, आत्मा, 

२ गदाननुद्धि 
३ शख और शाज्ञं धनुप--तामस और राजस अहकार। 


१ विष्णुप्राण) अध्याय, २२, प्रथम अछ, इलोक ६७ से छ्तक | 
४ वही, ७५-पगौता प्रेस की टीका, एृष्ठ श्र३ । 


प्रांतमा तथा प्रतोक 


४. चकऋ--पश्रत्यन्त चंचल, साक्विक अहंकाररूप मन। 
५. कमल--सुष्दि, प्रजा की उत्पत्ति, लक्ष्मी । 

६, चाण--ज्ञान और करमेंन्द्रियां । 

७. वैजयन्ती माला--पञ्च तन्मात्राएँ तथा पण्चभूत । 


कलाकाप्ठानिभेष|दिदिनत्वेयनहायने: । 
कालस्वरूपो भगवानपापो हरिरच्ययः ॥॥ 
हर ह विष्णु ५, १--२२--७६ | 


अर्थात्‌ कला, काष्ठा, निमेष, दिन, ऋतु, अयन और वर्ष-रूप से वे कालस्वरूप, भिष्पाप, 
अव्यय श्री हरि ही विराजमान हैं । 


€० प्रतीक-शास्त्र 


स्थित हैं । शक्ति के तथा सृष्टि के इन चारों आदि कारणों के प्रतीक भगवान्‌ वि 
चार भुजावाने विष्णु हज़ारों वर्षों से हमारे यहाँ पूजित हो रहे है। इसके मणि-माणित 
विभूषित, वैं जयन्ती माला से भूषित, ऊपरी बायें हाथ में शख, ऊपरी दायें में घक, नीचे 
बायें में कमल तथा नीचे के दायें हाथ में गदा विराजमान है । इस मूर्ति की पूजा हंश 
वर्षों से होती चली आा रही है । पर यह मूत्ति जिस महान्‌ सत्य का प्रतीक है, उप 
वर्णन, सकेत मात्र से, ऊपर हो चुका है। उनके हाथो में जो कुछ है तथा शरीर मर 
कुछ है, वह सब एक महान्‌ तथा धुव सत्य का प्रतीक है । विष्णु पुराण में । 
लिखा है-- 

“इस जगत्‌ की निर्लेप तथा निर्गेण और निर्मल भ्ात्मा को प्रयत्‌ शुद्ध सेतर 
स्वरूप को श्री हरि कौस्तुभ मणि रूप से धारण वरते है | श्री भननन्‍्त ने प्रधान र 
श्रीवत्सहप से भ्राश्यय दिया है। बुद्धि थी माधव की गदा रूप से स्थित है । भूत के कार! 
राजस श्रहकार इन दोनो कोवेशख श्र शाह धनुपरूप से धारण करते है । भप 
वेग से पवन को भी पराजित करनेवाला, भत्यस्त चहघल, सास्विक भहुकार-छूप मप् 
श्री विष्णु भगवान्‌ के करकमलो मैं स्थित चक्र मुब्ता, माणिवय, मरकत, इन्द्रतीत प्रो 
हीरकमयी जो पञ्चरूपा वैजयन्ती माला है वह पञुच तन्मात्ाओं और पहच भूतों वी है 
सधान है । जो ज्ञान और कर्ममयी इल्दियाँ है, उनको श्री भगवान्‌ वाणरूप से धारण 
करते है । भगवान्‌ जो अत्यन्त निर्मल खड्ग धारण करते हैं, वह भ्रविद्यामय गीश 
से श्राच्छादित विद्यामय ज्ञान ही है। 

भूतानि च ऋषीकेश भनः सर्वे दियाणि च । 
विद्याइचिये च मेंत्रेय सर्वमेतत्समाशित्तम्‌ ॥ 


यानी इस प्रकार पुरुष, प्रधान, बुद्धि, अ्रहकार, पञ्च भूत, भन, इन्द्रियाँ तथा विद्या और 
भविद्या, सभी श्री हृपीकेश में आश्रित हूँ ।९ इस प्रकार भगवान्‌ विष्णु की म्ति जिंगे 
चीज़ो की प्रतीक हुई वे यो है-- 

4. हृदय में कौस्तुभ सणि--निलेय, निर्मल, आत्मा, 

२ गदा-नबुद्धि 

३ शले और शाह्लं धनुप--तामस और राजस अहकार। 


१. किष्णुप॒राण, अध्याय, २२, प्रथम अंडा, इलेक ६७ से उदतक । 
जा आए: आपका पोज नही कक आ 2४ आज हक कु. 


मृत्ति तथा अवतार ६३ 


प्रौर उस युग की भी है जब धर्म ने जड़ता का रूप घारण कर लिया था, शव अपने को 
महान समझता था और शिव को ही श्रेष्ठ देवता मानता था, वैष्णव विप्ण्‌ को, इत्यादि । 
आज के पाँच त्ौ व पूर्व यह जड़ता बहुत वढ़ गयी थी, हानिकारक सिद्ध हो रही थी । 
तारदपञ्चरात्न में तो यहाँ तक लिखा है कि “वैष्णव को अपनी किसी भी कामना के लिए 
ब्रह्मा, रुद्र, दिकृपाल, गणेश, सूर्य, उनकी शक्तियों श्रादि की उपासना नहीं करनी 
चाहिए | जिस गाँव में विष्ण्‌ मंदिर न हों, वहाँ जल भी नहीं ग्रहण करना चाहिए ।” 


ऐसी मूर्खता की बातें मिलती तो हैं पर ऐसी वातें कम हैं। महत्त्व की वातें 
कहीं अधिक है । शिव-लिंग को छोड़कर प्राय: हर प्रकार की मृ॒त्ति या देव-प्रतीक पौराणिक 
युग की रचना हैं, सूर्य आदि तत्त्वों को छोड़कर । वेदों में विष्णु का वह वर्णन नहीं 
मिलता जिसको हम पुराणों मेँ पाते हैं । “वैष्णवमसि विष्णवेत्त्वा” इस प्रकार के मंत्र 
मिलते हैं। ऋक वेद में जिस 'उरुक्रम', उरुगाय', त्रिविक्रम' का वर्णन मिलता है वह 
तीन पग' से विश्व को नाप लेना है । वेदों के एक प्राचीन टीकाकार ने इन तीन पयों 
की व्याख्या इस प्रकार की है कि सूर्य देवता के विश्व के तीन विभागों में तीन प्रकार के 
रूप होते है । पृथ्वी पर अग्नि, वायुगण्डल में इन्द्र या वायू तथा आकाश में सूर्य-विप्णु 
के इन तीन रूपों के प्रतोक सूर्य हैं । पौराणिक विष्णु के इस तीन पग को दशावतार में 
वामनरूप, वामनावतार में दर्शाया गया है । सृष्टि के पालक विष्ण्‌ हैं । इसलिए 
सूष्टि केविकास-क्रम को भीअवतार के रूप में दिया गया है । विष्णु कीतीन शक्तियाँ 
है--इच्छाशक्ति, भक्तिशक्ति और क्रियाशक्ति ।* उनके छः गुण हँं--ज्ञान, ऐश्वर्य 
शक्ति, बल, वीर्य और तेज । विष्णु की मूर्ति यदि इन छ: गुणों को प्रकट नहीं करती तो 
उसे शुद्ध मूत्ति नहीं मानना चाहिए । इन छ: गुणों तथा तीन शवितियों को मिलाकर विष्णु 
की चतुमूत्ति या चतुर्व्यूहू बनता है, जिसमें वासुदेव, संकर्षण, प्रयुस्त तथा अनिरुद्ध हैं । 
इस चतुव्यूं ह की कल्पना, मूत्तिकला के पंडितों के अनुसार, ईसा से २०० वर्ष पूर्व यानी 
आज से २२०० वर्ष पूर्व हुई थी ।* तीन शवितयों तथा छ: गुणों का प्रतीक चतुर्व्यूह बना । 
'त-शासन-काल में विष्णु के व्यूह" की संख्या २४-चतुविशति मूत्ति-हो गयी । चार 
आदि मूत्तियाँ तो वासुदेव, संकषेण, प्रयुम्न तथा अनिरुद्ध की थीं--ये आदि व्यूह थे । 


१६ 
२८ 
डे, 
ड़ 


ऋगेद, १२२, अथर्ववेद ७--र८६।४ । 

विशुक की व्याख्या में इसका ध्यान रखना होगा । 
पात्जलि महाभाष्य अ० ६-१-५ से सिद्ध होता है । 
* पूह का अर्थ मूत्ति समझना चाहिये । 


सूत्ति तथा अचतार 


मूत्ति का प्रतीक क रूप में प्रध्ययन प्रभी हमें प्रौर भी वरना है । पर, हम यहाँ पर 
घोड़ा विपय बदल देना चाहते है । मूत्ति ये प्रसगय में भागे बढ़ने,वे पूर्व हमको मूत्ति का वैज्ञा- 
निक महत्त्व समझना होगा । प्रत्येक मूत्ति प्रतीवमय है, यह तो हमने घोडा-बहुते समन 
दिया है। भगवान्‌ बुद्ध तवा महावीर तीयेकर की मूर्तियाँ भी श्रतीक रूप में है। परे 
मूत्ति के हाथो में कोई-न-कोई मुद्रा भक्ति हाती है । ऊपर को उठे हुए खुले हाथ मभग 
मुद्रा है । मध्यमा तया झवामिका का मिलाकर त्विकोण बनावर योनि मुद्रा या भग 
मुद्दा बनतो है। बुद्ध वी मूत्ति में पृथ्वी का छूत्री हुई उंगली “मूमि-स्पर्श-मुद्रा' है) 
प्रंयूछा तया मध्यमा को मिला दने से पुष्प मुद्रा बनती है । ये चिह्न नहीं हैं । मुद्वाएँ 
हूँ । मुद्रा वास्तव में इशारा है, क्सी भ्रन्य वस्तु की शोर सकेत करता हैं। प्रतीक 
है । इनका विना गुरु के नहीं समझा जा सकता । तात्निको के एक श्लौक की लोग बडी 
बिल्‍ली उडातसे हैं-- 

“भातृयोमि परित्यम्य .- ” 

यानी माता की योनि को छोडकर पुरुष के लिए प्रत्येक योनि में विहार करने का ब्रधि- 
कार है। यहाँ पर मातृयोनि से तात्पर्य श्रगूठेकी वगलवाली उँगली से हैं। जप कली 
बाला उपासक उस उँगली पर जप न करे | इस प्रकार की बहुत-सी बातों की लोग 
समझते नही । मूचि की मुद्राएँ चिह्न नही है, प्रतीक है । निशान नही है, इशारे हैं पी 

प्रतीक भ्रौर चिह्न को मिला देने से ही भ्रय का अनय हाता है । ऊपर हमने विरष्णू 
का परिचय दिया है, उनकी मूत्ति का प्रतीक वतलाया है । पर, उतने से ही न तो लेखक को 
सस्तोष है, न पाठकों को । विष्णु की जो मू त्तियाँ आज उपलब्ध है,वे पौराणिक युग की है, 


१ चिह्द और प्रतीक्में वद्य अतर है। चिह के विषय में वात्स्वावन के कामयत्ञ का इल्येक है 
अधिकरण २, अध्याय ४, इटोक ईै१--“राग बढ़ाने में ऐसी दूसरी कोई वस्तु योग्य नहीं है 
चैसे कि नसों तथा दाँतों के निद्यान दे ।-- 

जान्यत्पद्तर क्विदस्ति रागविवर्धनस्‌ 
नखदन्तसमुत्थाना कर्मणा गतयों यथा॥ 


आरा तथा जनता ७ पद 


प्रौर उस यग की भी हूँ जब धर्म ने जद़ता का रूप धारण कर लिया था, शैव अपने को 
महान समझतता था और शिव को ही श्रेप्ठ देवता मानता था, वैष्णव विष्णू की, इत्या दि। 
आ्राज के पाँच सौ वर्ष पूर्व यह जड़ता वहुत बढ़ गयी थी, हानिकारक सिद्ध हो रही थी । 
नारदपण्चरात्न में तो यहाँ तक लिखा है कि 'वैप्णव को अपनी किसी भी कामना के लिए 
ब्रह्मा, रुद्र, दिकृपाल, गणेश, सूर्य, उन्तकी शवितयों आदि को उपासना नही करनी 
चाहिए। जिस गाव में विष्ण्‌ मंदिर न हों, बहाँ जल भी नहीं ग्रहण करना चाहिए ।* 
ऐसी म्‌झंता की बातें मिलती तो हैं पर ऐसी बातें कम हूँ। महत्त्व की वातें 
कहीं अधिक हैं। शिव-लिग को छोड़कर प्राय: हर प्रकार की म्‌ त्ति या देव-प्रतीक पीराणिक 
युग की रचना हूँ, सूर्य आदि तत्त्वों को छोड़कर । वेदों में विष्णू का बह वर्णन नहीं 
मिलता जिसको हम पुराणों में पाते हैं । “बैप्णवमसि विप्णवेत्त्वा” इस प्रकार के मंत्र 
मिलते हैं । ऋक वेद में जिस 'उस्क्रम', 'उर्गाय', 'द्विविक्रम' का वर्णन मिलता है वह 
तीन पग' से विश्व को नुप लेना है ४ वेदों के एक प्राचीन टीकाकार ने इन तीन पणगों 
की व्याख्या इस प्रकार की है कि सूर्य देवता के विश्व के तीन विभागों में तीन प्रकार के 
रूप होते है । पृथ्वी पर अग्नि, वायुगण्डल में इन्द्र या वायू तथा आ्राकाश में सूर्य-विष्णु 
के इन तोन रूपों के प्रतीक सूर्य हैं ॥ पौराणिक विष्णु के इस तीन पग को दशावतार में 
वामनरूप, वामनावतार में दर्णाया गया है । सृष्टि के पालक विप्ण्‌ हैं । इसलिए 
सृष्टि केविकास-क्रम को भी अवतार के रूप में दिया गया है । विप्णू की तीन शक्तियाँ 
है--इच्छाणक्ति, भक्तिशक्ति और क्रियाशक्ति ।* उनके छ: गुण है--ज्ञान, ऐश्वय्य , 
शक्ति, बल, वीर्य और तेज । विष्णु की मूत्ति यदि इन छ: गुणों को प्रकट नही करती तो 
उसे शुद्ध मूर्ति नहीं मानना चाहिए । इन छ: गुणों तथा तीन शवितयों को मिलाकर विष्णु 
की चतुमूत्ति या चतुर्व्यूह वनता है, जिसमें वासुदेव, संकर्पण, प्रद्युम्न तथा भ्रनिरुद्ध हैं । 
इस चतुव्धूह को कल्पना, मूत्तिकला के पंडितों के अनुसार, ईसा से २०० वर्ष पूर्व यानी 
आज से २२०० वर्ष पूवे हुई थी ।* तीन शक्तियों तथा छः गुणों का प्रतीक चतुर्व्यूह बना । 
गुप्त-शासन-काल में विप्ण्‌ के व्यूह" की संख्या २४-चतुविशत्ति मूत्ति-हो गयी । चार 
आदि मूत्तियाँ तो वासुदेव, संकर्पण, प्रद्यम्त तथा अ्रनिरुद्ध की थीं---ये झ्रादि व्यूह थे । 


२. ऋग्वेद, १२९, अथर्ववेद ७---२६॥४ । 
त्रिशूछ की ज्याख्या में इसका ध्यान रखना होगा | 
पातंजलि महाभाष्य अ० ६-३-७ से सिद्ध होता है । 
व्यूह का अर्थ मृत्ति समझना चाहिये । 


हा 
है 


के 


7 


ह्ड प्रतीक-शास्त्र 


वासुदेव में छ गुण वर्तेमान है । सकपेण में ज्ञान भर वल | भ्रधुम्न में ऐश्वर्य तथा 
बीयं । ध्निरूद्ध में शक्ति तथा तेज है । ईसा से दो सी वर्ष यूवं की इम चतुर्मूतियों के 
प्रमाण भी मिले हैं । हर एक मूत्ति का अपना ध्वज होता है । बेसमगर में प्राप्त विष्णु 
की मूत्ति में गरुडध्वज वासुदेव तथा तालध्वज सकर्षण एवं मकरध्वज प्रयुर्त 
को मूत्तियाँ मिली है) उनका भो वही निर्माणकाल है--ईसा से ३०० वर्ष पूर्व 
का। चतुविश्वति मूत्तियाँ इसके तीन चार सौ वर्ष बाद की हूँ---गुप्तन्सामआज्य-कार्त 
की । शख, चक्र, गदा तथा पद्मधारी मूत्तियाँ इसी युग की हैं । चतुविशति मूर्तियों 
में चार के नाम हम दे चुके हैं । शेप है--- 


केशव, तारायण, माधव, गोविंद, विष्णु, मधूसुदन, त्रिविक्रम, वामन, श्ौष५ 
हथीकेश, पद्मनाभ, दामोदर, पुरुषोत्तम, अधोक्षज, नुसिह, अच्पुत, जनादेन, उपेख/ 
हरि तथा कृष्ण ॥# 


किस्तु व्यूह तथा विभव में अन्तर है। विष्णु के 'क्भिव' से भागवत में तालयें 
ग्रवतार' से है। झवतार का झर्थ है किसी निश्चित उद्देश्य को लेकर भगवान्‌ वा 
ससार मे मनुष्य या पशु-प्रानि में जन्म लेकर तब तक ससार में रहता जब तक उनका 
उद्देश्य पूरा न हो जाय । गीता में लिखा है--* 


यदा यदा हि धर्मस्प ग्लाति्भवति भारत । 
अस्पुत्यानमधर्स्थ तदात्सान सुजाम्यहम्‌ ॥ 
परित्राणाय साधूना विनाशाय घर द्ुष्कृताम्‌ । 
घमेंसतस्थापनाथाय सम्भवासि युगे सु ॥ 


भगवान्‌ थी कृष्ण ने अर्जुन से कहा कि “हे भ्र्जुन, जब जब ससार में धर्म की 
हानि होती है, मे प्रधर्म के विनाश तथा घ॒मम के पभ्रभ्युत्थान के लिए जन्म लेता हूँ! 
सब यूगो के झवतार हो चुके , अब कलियुग का कल्वि' भवतार बाकी है । 

अवतारवाद केवल वैष्णव सम्प्रदाय की देन नही है ! वह तो हर सम्प्रदाय में वर्तमान 
है| शैयो में भी है । शैवमतानुसार झ्रादि शकराचार्य शकर के भवतार थे । डदुगा 


३१ प्रमपुराणमें आई चार मूर्तियों की छोइ़कर २१ नाम है जिनमें उपेन्द, हरि तथा कृष्ण का नाम 


नहीं है । 
३ शोणडइणवहएीफा, भ्थ्याय ४, इलोक ७< १ 
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पप्तशती में महिपासुर को मारने के लिए भगवती दुर्गा का अवतरण दिया हुआ है । 
शुम्भ-निशुम्भ को मारने के लिए देवताओं से अपनी-अपनी णवित को देकर एक परा- 
शक्ति उत्पन्न की जिसके अनेक रूप थे ।' पर वे सब एक ही शक्ति के रुपान्तर थे । 
जव शुम्भ ने ताना मारा कि बहुत-सी शक्तियों की सहायता लेकर मुझे मारने आयी 
हो तो भगवती मे कहा था-- 


एकवाहूं जगत्यत्न द्वितीया का समापरा। 
पश्येत्ा दुष्ट मस्प्रेव विशन्त्यों मद्विमुतयः॥ अ० १०,५ 
ततः समस्तास्‍्ता देव्यों ब्रह्माणीप्रमुखा लयभ्‌ ॥॥--६- 


देवी ने फिर कहा-- 


अहूं विभृत्या बहुभिरिह् रूपैययेदास्थिता |--८ 


यानी, “मैं संसार में स्वयं एक हूँ । मेरे अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं है । *' और 


ब्रह्माणी आदि सब देवियाँ भगवती के शरीर में विलीन हो गयीं' * “मैं अनेक विभूतियों 
के रूप में स्थित थी ।” 


इन ए्लोकों में 'विभूति' शब्द का प्रयोग ध्यान रखने योग्य है । विप्णु के विभव' 
अवतार हैं। देवी की 'विभूति' भिन्न शक्तितियाँ हैं । ये दोनों ही देवी या विष्णु के 
प्रतीक है । विभूति' या वैभव! प्रतीक मात्र हैं। दुर्गासप्तशती में देवी के जिन 
प्रतीकों का प्रकट वर्णन है, वे पाँचवें अध्याय में स्पष्ट हैं । 
उदाहरण के लिए--- 


१. ततो&तिकोपपूर्णस्य चक्रिणो बदनात्ततः । 
निरचक्राम महत्तेजो अद्मणः शंकरस्य व्‌ ॥१०॥ दुर्गासप्तशती, अध्याय २। 
अन्येपां चेव देवानां शक्रादीनां शरीरतः। 
निर्गत सुमहत्तेजस्तच्चैक्य॑ समगच्छत ॥११॥ 
अतुर तत्र तत्तेजः सर्वदेवशरीरजम्‌। 
एकस्थन्तदभून्नारी व्याप्तठोकत्रयन्त्विषा ॥ १श]ा 
( सब तेजो की मिलाकर “णकस्थ”--एक नारी हो गयी ) 
« यादेवी सर्वभूतेपु विष्णुमायेति शब्दिता। 
नमस्तस्थये नमस्तस्ये नमस्तस्पे नमी नमः॥ अ० ५. १७, १६ 
( सव प्राणियों में जो विष्णुमाया के नाम से असिद्ध है ॥) 


६६ प्रतीर-शास्त्र 


॥ यादेवी स्व मूलेपु बुद्धिम्पेणसस्यिता -- बूद्ध 

२ ष निद्रा ४. “हत+ (निद्रा 

५ ्ः सुधा कं -+ क्षुधा 

हा हि छाया कर न छाया 

्‌ ् शवित. ,, >+ शक्ति 

६ न तृष्णा ,.. -- छृष्णा 

३4 त क्षान्ति. ,, >+ क्षान्ति 

ह रह श्रद्धा र _+ श्रद्धा-भक्ति 
के म लक्ष्मी»... -- लष््मी, धन 
१० ५ बृत्ति सी -- जीविया 
११ द्या #. -+- दया, हृपा 


इस प्रकार जीवन की सभी भावनाएँ देवी का स्वर॒प हैं, प्रतीक है । हिस्दू धरंशरत्र 
में प्रतीक को मिराकार भी माता गया है । बिना झारार वा भी प्रतीक होता है । इसलिए 
प्रतीक तथा सकेत झौर चिह्न में बडा अन्तर है । इसी प्रकार प्रवतार भी देवता के वैभव 
है, भ्रथात्‌ प्रतीक हूँ । 
विष्णु के ग्रवतार कितने हुए हैं, इस विषय में निश्चित सख्या देना वठिन है । महा 
भारत ने उनके तीन प्रारम्भिक अवतार गिनाये है--वाराह, घामन, नृर्िहँ । उसके 
बाद वासुदेव हृष्ण, भार्गव राम (परशुराम), दाशरथी राम का जिक है।* कि 
उसी अध्याय में* जो पूरी सूची दी गयी है, वह इस प्रकार है-- 
हस, कूम॑, मत्स्य, वाराह, नारसिंह, वामन, राम (परशुराम), राम, सात्वत्‌ (वामु* 
देव या वलदेव--दोनो एक ही जाति के हूँ ) तथा कल्कि । 
इस प्रकार अवतार तो दस ही हुए, पर इनमें दुद्ध का नाम मही है। वायुप्र॒राण में 
दश्शावतार का वर्णन है जिनमें पाँचवें भ्रवतार का नाम नही है । वे दस नाम है--र, 
मारसिह, वामन, दत्तात्ेय, पञ्चम (नाम नही है), जामदग्न्य राम (परशुराम), 
राम, वेदव्यास, वामुदेव-हृष्ण और कल्कि ।* बुद्ध का नाम इसमें भी नही है । भागद्* 


महाभारत, द्वाइश सर्ग, अध्याय रैंड९--१७॥ 
वही सर्ग, अध्याय ३८९, इल्मेक ७७-९०॥ 
«. इलोक १०४ । 

बायुपुराण, अ० ९१८, इलोक ७१ 


ड््क्ोखण दल 


सूृत्ति तथा अवतार ६७ 


पुराण में तीन स्थानों पर अवतारों का जिक्र है। प्रथम में! २२ की संख्या है, द्वितीय 
में' २३है तया तृतीय में१६है। प्रथम २२में बुद्ध का नाम है--पुरुष, वाराह, 
नारद, तर और नारायण, कपिल, दत्तात्ेय, यज्ञ, ऋपभ, पृथु, मत्स्य, कूर्म, धन्वन्तरि, 


मोहनी, नारसिह, वामन, भाग व राम, वेदव्यास, दाशरयी राम, वल राम, कृष्ण, वुद्ध 
तथा कल्कि | 


पुराणों के ही अनुसार ( अवतारा ह्यसंख्येया:') अवतार असंख्य हैं । पर मत्स्यपु राण 
ने लिखा है कि चूंकि भग्‌ ने अपनी पत्नी शुक्र की माता की हत्या करने के अपराध में विष्णु 
को शाप दिया था कि तुमको सात वार मनुष्य योनि में जन्म लेना पड़ेगा, इसलिए विष्णु 
के सात अवतार हैं ।" पज्चरात्रसंहिता, श्रहिर्वृध्न्यसंहिता आदि में भिन्न संख्याएँ 
दी गयी हैं । दूसरीवाली संहिता में विष्णू के ३६ अवतार हैं जिनमें ३८वाँ अवतार 
कल्कि का है तथा ३९वाँ 'पातालशयन' अवतार है ।* 


किन्तु विष्णु के दशावतार ही अधिक मान्य तथा प्रचलित और प्रसिद्ध हैं। वाराह 

तथा अग्निपुराण ने इनकी जो सूची दी है, वह प्रायः सर्व मान्य है । यह सही है कि वेदों 
में अवतार' का जिक्र नहीं है । जिन अति प्राचोन ग्रन्थों में प्रजा के कल्याण तथा सृष्टि 
के विकास के लिए 'अवतरित' होने का उल्लेख है, वे हैं 'शतपथ न्नाह्मण' तथा तैत्तिरीय 
संहिता । इनमें लिखा है कि प्रजापति ने उपरि लिखित उद्देश्य से मत्स्य (मछली ) , कर्म 
(कछुआ ) तथा वाराह (सूअर) का रूप धारण किया। कुछ संहिताओ ने विष्णु के 

अवतारों के दो भाग कर दिये हैँ--१. मुख्य तथा २. गौण। इनके अनुसार ब्रह्मा, शिव, 
बुद्ध, व्यास, अर्जुन, परशुराम, वसु यानी पावक---भ्रग्नि तथा कुवेर, ये गौण अवतार थे । 


किन्तु विष्णु के दस अवतारों में जिन प्रारम्भिक अवतारों को शतपथन्नाह्मण 
भी स्वीकार करता है, वे मत्स्य, कूर्म तथा वाराह और चौथा नू सिह, फिर वासन--इ त्यादि 
उस विष्ण्‌ के वैभव” हैं, जिसने सृष्टि को उत्पन्न किया तथा जो सृष्टि का पालन करने- 


भागवत १-३-६-२२ । 
*« चहीं २-७-१। 
- वही ११-४-३॥ 
* गत्स्यपुराण--अध्याव ४७, इलोक ४६ ॥ है 
- ऊफ्ें, (0), 5एथा--ुजत0०तपएठ0०0 ६0 ॥6 78)70७४7२& 7२७ &7|७) 
धयाएशा)ाओपस्न् ७ 5200५9772--9988०5 43-44. 
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बी ० 0 . रॉ 


६६ प्रतोर शास्त्र 


१ या देवी सर्व भूतेष्‌ बुद्धिल्पेणसम्पिता -- युदि 

२ हम निद्रा रा _- निद्रा 

रे रे श्षुधा डे +-- श्ुप्रा 

ड़ कः छाया थ ++ छावा 

है ् शक्ति थ् ज++ शत 

६ ए त्ण्णा रू न्त्छः शुप्गा 

ऊँ रत क्षान्ति. ,, >- क्षान्ति 

श् डर श्रद्धा पा «- श्रद्धान्भक्ति 

& हक लक्ष्मी रेल -- खसध्मी, धन 
१० हर बृत्ति हा ++ जीविवा 
११ हर, दया का -- दया, हृषा 


इस प्रकार जीवन की सभी भावनाएँ देवी का स्वरूप हैं, प्रतीव है । हिन्दू धर्मशरत 
में प्रतीत यो निराकार भी माना गया है । बिना झाकार का भी प्रतीत होता है । इसलिए 
प्रतीक तया सकेत भौर चिह्न में वह्धा प्रन्तर है । इसी प्रकार भवतार भी देवता व वैभव 
हैं, प्र्थात्‌ प्रतीक है। 
विष्णु ये भ्रवतार कितने हुए है, इस विपय में निश्चित सध्या देना कठिन है । महा 
भारत ने उनके तीन प्रारम्भिक भवतार गिनाये हँ--वाराह, वामन, मूसिह । उसके 
बाद वासुदेव कृष्ण, भारगव राम (परशुराम), दाशरथी राम का झ़ित्र है।' किसी 
उसी प्रध्याय में' जो पूरी सूची दी गयी है, वह इस प्रकार है-- 
हस, कूरम॑, मत्स्य, वाराह, नारसिह, वामन, राम (परशुराम), राम, सात्वतू (वायु 
देव या बलदेव--दोना एक ही जाति के हैं) तथा कल्कि । ढ़ 
इस प्रकार भ्रवतार तो दस ही हुए, पर इनमें बुद्ध का नाम मही है। वायुपुराण में 
दशावतार का वर्णन है जिनमें पाँचवें म्रवतार का माम नही है । बे दस नाम है--यर 
नारसिह, बामन, दत्तात्रेय, पञचम (नाम नही है), जामदग्ल्य राम (परशुराम), दाशरपी 
राम, वेदव्यास, बासुदेव-हृष्ण झौर कल्कि ।* बुद्ध का नाम इसमें भी नहीं है । भागरत 


भद्दाभारत, द्वादश सर्ग, अध्याय ३४९--३७॥ 
बही सर्ग, अध्याय ३८९, इन्देक ७७-९० । 
इलोक शै०्ड । 

वायुपुराण, अ० ९८, इल्येक्‌ ७१ 


न्द्‌ख्् क 2७ 


विज्ञान के अनुसार र्ष्टि का विकास 


हजारों वर्षों से पश्चिमी विज्ञान सुप्टि के विकास की कहानी को ठीक तरह से समझने- 
समझाने का प्रयास कर रहे हैं। फिर भी यह कहानी भ्रभी तक अधूरी है । श्रभी तक 
जितना पता चला है उससे यह अनुमान लगाया जाता हैं कि इस सृप्टिमण्डल में कम से 
कम ३,००,००,००,००,००० तीन अरब सूर्य हैं जिनके चारों ओर असंख्य तारे परिक्रमा 
कर रहे हैं । हिन्दू शास्त्र के अनुसार हर ग्रह पर देवताशों का वास तथा उनका राज्य 
है । आज का विज्ञान कहता है कि वहुत सम्भव है कि अनेक ग्रहों पर सजीव प्राणी हों झ्ौर 
भूमण्डल से अधिक उन्नत सभ्यता भी हो । शुरू में केवल रजकण थे, गैस थी, श्रंधकार 
था। करोड़ों वर्ष पूर्व ये कप तथा परमाणु तारिकाओं से प्राप्त क्षीण प्रकाश के दवाव 
से एकत्नित होने लगे । वे शून्य ब्रह्माण्ड में भयंकर गति से परिक्रमा करते-करते, गुरु- 
त्वाकर्पण के कारण कुछ स्थिरता प्राप्त करने लगे । भयंकर वेग से परिक्रमा करने के 
कारण, भयंकर संघर्षण से भयंकर ज्वाला उत्पन्न हुईं। उसका एक अ्रंश बहुत ही 
तीज ज्वाला का पिण्ड बनने लगा। इस प्रकार हमारे सूर्य का निर्माण प्रारम्भ हुआ । 
इस वृहत्‌ कण-पिण्ड के और भी टुकड़े होते गये । इन्हीं बड़े-बड़े टुकड़ों ने ग्रहों का रूप 
धारण किया । हर एक ग्रह अपने आकर्षक से अनगिनत उपग्रहों को खींचता रहा 
पर सबसे बड़े अग्निपिड-सूर्य के आकर्षण में सभी ग्रह-उपग्रह रहे । इस प्रकार सूरे- 
मण्डल का जन्म ठोस रूप धारण करता रहा । ठण्ढा भी पड़ता रहा । हमारी पृथ्वी भी 
धीरे-धीरे शान्त हो चली, पर इसकी तह पर विशाल ज्वालामुखियों काढेर था । उनसे 
विशाल वाष्प-पुंज निकल रहे थे। भाष ने भयंकर वर्षा तथा जल का रूप धारण 
किया | लाखों वर्षों तक वृष्टि होती रही । रासायनिक पदार्थे तथा नमक बह-वह कर 
जलागार समुद्र में जाने लगा । बड़ी-बड़ी नदियाँ तथा समुद्र वन गये । इस प्रकार भ- 
गर्भ के निर्माण में कम से कम एक अरव वर्ष समाप्त हो गये । अब गरम तथा खनिज 
और रासायनिक पदार्थ से संयुक्त जल के पेट में, यानी समुद्र के गर्भ में सजीव प्राणी का 
प्रादुर्भाव हुआ । प्रकाश तथा जल के संयोग से जीवन का स्रोत वना । जब अंधकार 
या, शून्य था, तब परब्रह्म का आदि रूप था। प्रकाश ही परम शिव है । जल ही परम 


ध्ड प्रतोक शास्त्र 


बाला तथा विस्तार करनेवाला है। यहाँ पर हम यदि यह कहें तो कया अनुचित होगा कि 
परमात्मा के प्रतीक विष्णु है और इस सूप्टि का विकास जिस प्रकार हुआ है, हर एक 
अवतार उस विकास का प्रतीक है । हमास तात्पयें दशावतार से है । प्रारम्भिक प्रवतार 
केबल सृष्टि के विकास के प्रतीक है और वोधक है । बाद के मानव शरीरधारी अवतार 
महापुरुषा की ईश्वरी शक्ति के प्रतीक हैं । यह वात सिद्ध करने के लिए थोडा विपया तर 
तो होगा, पर हम आधुनिक विज्ञान के द्वारा निर्धारित सृष्टि का विकास समझ लें । 


विज्ञान के अनुसार सुष्ठि का विकास १०१ 


मूल पर जीवित रहनेवालें वाराह (सूझ्नर) का आविर्भाव हुआ । फिर सिह श्रादि का । 
किर आधा पशु, आधा मनुष्य--नू सिह और तब मनुष्य ने जन्म लिया जो पहले वामन के 
रूप में, वौना रहा होगा | बौने के वाद पूर्ण मनुप्य हुआ। ग्रहों पर क्या है, उपग्रहों 
की क्‍या सत्ता है, इत सबकी वात तो छोड़ दीजिए । केवल इतना ही जान लेना पर्याप्त 
है कि सृष्टि के विकास की वैज्ञानिक खोज के साथ हमारे अवतारों की कथा तथा तांतच्िक 
यंत्रों का मेल कितने सुन्दर रूप में होता है । इसलिए यदि अवतार को सूप्टि के विकास 
का प्रतोक मान ले, यदि विष्णु के मुख्य तथा गौण रूप को सुष्टि के इतिहास तथा सभ्यता 
का द्योतक, संकेत, प्रतीक मान ले तो पौराणिक इतिहास में सब्रिहित गूढ़ तत्त्व समझ में 


आ जाता है । किन्तु यह वात तब तक स्पष्ट नहोगी जब तक हम देवताओं की मूर्ति 
का थोड़ा परिचय न प्राप्त कर ले। 


सूत्तिकला तथा प्रतीक 


शय-चक्र-गदा-पप्रधारी विष्णु नी मूति की बल्पना पहले पहल पुराषों द्वारा हुई, 
यह ता निविवाद प्रतीत होगा है, पर उसकी रचना कब हुई, कब रे शुरू हुई, यह कहना 
बठिन है । महेँजादाडा तथा हदप्पा वी खुदाई से यह तय हा गया है वि ४००० वर्ष 
पहले देयी देवताशा की मूत्तियाँप्रपलित थी । यह भी मान लें दि उससे दो हजार 
बे पहले से मूत्ति का प्रचलन रहा द्वोगा । पर, पुराणा से इस विपय में निश्चित 
जानकारी नटी हा सकती । बेद में शिव-लिग तथा शकर मे रुप पा किचित्‌ वर्णन दा 
है, पर उससे मूत्तिकला सम्बन्धी काम नहीं चलता। महाभारत में मूत्ति का वर्णन 
मिलता है। पर एक ही व्यास ने समूचा महाभारत लिखा तथा सभी पुराण बनाये, यह 
भम्देहजनक है । देवीभागवत ने घनुसार २८ व्यास हुए हैं ।! फिर तो समयतिर्धारण 
बडा कठिन है । प्राचीन प्रन्यों में बेवल हयशीपंसहिता तथा वैयानससहिता में 
भूति का वुछ वर्णन मिलता है, पर उनका स्रमयनिर्धारण कठिन है। एक सेथक के 
प्रनुसार ईगा के ६०० से ६०० वर्ष बाद यात्री शताब्दी में कम-से-क्म १४-१६ 
सहिताएँ लिखी गयी थी !' इसलिए इनमें प्राप्त वर्णन उतना पुराना नही हो सकता, 
जितनी पुरानी मूत्तियाँ मिलती है, पर एक विद्वान्‌ लेखक के भनुसार वैष्णव झागम 
में सबसे थ्रुराता ग्रथ वैखानस सहिता है। इसमें विष्णु की ३६ सूत्तियों का वर्णन 
है। साधक वी जैसी इच्छा हो, जैसी कामना हो, उस प्रकार की मूत्ति की उपासना करे । 
याग, भोग, वीर-प्रभिचारिका--भिक्न प्रकार के भगवान्‌ के रूप है ।! इसी लेखक व 
अनुसार शैवागम का सबसे ब्राचीन ग्रन्य कासिकागम तथा कारणागम हैं जो सवीं शताब्दी 
के बाद के हूँ १९ डॉ० जितेन्दनाथ वनर्जी के कथनानुसार शाकत ततो में वर्णित मूत्तियाँ 


१ छए 0 इनाण्ड्वैक्‍--#गशापिगवाल्वव ०. एथल्‍्कबकर वैगाकएकयडवन 
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३. वही; सण्ड १, भाय ै, प्रूष्ठ ७८-८० 
४ बडी; पृष्ठ ५६ ५७ पी हे 


मृत्तिकला तया प्रतीक १०३ 


और भी बाद को हो । णावत तंत्त के ऐसे ग्रन्व वी से १०वीं जताब्दी के भौतर के हैं ।' 
डॉ० बनर्जी के अनुसार मूत्ति का वर्णन करने वाले प्राचीन भारतीय शास्त्रीय ग्रन्व ईसा से 
२०० से ४०० वर्षपूर्व से अधिक पुराने नही हूँ । इसी युग में और विजेष कर गुप्त 
साम्राज्य के युग में भारतीय मूत्तिकला बहुत उन्नति करने लगी थी जो वाद की दस 
शताब्दी तक सौन्दर्य तथा नावुकता में बहुत ऊँचे पहुँच गयी थी । 
मत्स्पपुराण, अग्निपुराण, कल्किपुराण, विष्णुधर्मोत्तर, विश्वकमरववितार-शास्त्र, 
वृहतसंहिता आदि में विष्णु की मूत्ति का जैसा वर्णन है, बेसी मूत्तियाँ उत्तर तथा दक्षिण 
भारत में बरावर प्राप्त होती हैँ, यद्यपि वे ७००-८०० वर्ष से अधिक पुरानी नहीं प्रतीत 
होती है । इनमें सूर्य का भी कूप दिया गया है यद्यपि भगवान्‌ सूर्य सम्बन्धी तीन प्रसिद्ध 
ग्रन्वों---अंशुमद्भेदागम', 'शिल्परत्न' तथा 'ुप्रभेदागम' में सूर्य की मूत्ति नहीं वणित 
है। मत्स्यपुराण के अनुसार विष्णु की प्रतिमा के दोनों तरफ़ श्री तथा पुष्टि खड्ी हूँ 
इन दोनों देवियों के हाथ में कमल है । इस प्रकार विष्णु की शक्तियों का प्रतीक कमल 
हुआ । परम ऐश्वर्यणाली विप्ण के दोनों शोर ऐश्वर्य की शक्तिर्या श्री तथा पुष्टि हूँ 
ओर कमल उनका प्रतीक है--आयुध है---संकेत है---और यो भी कह सकते हैँ कि चिह्न 
हैं। कल्किपुराण में लिखा है कि विष्णु के दायें श्री हैं, जिनके हाथ में कमल है तथा वायें 
सरस्वती हैं, जिनके हाथ में वीणा है। वीणा स्व॒र-लहरी, वर्णमाला, मातुका तथा 
संगीत का प्रत्तीक है, यह आज पश्चिमी पंडित भी मानते हैं । अग्निपुराण में भी यही 
श्री तथा सरस्वती दायें-वायें, कमल तथा वीणा घारण किये हुए हैं । यहाँ तक लिखा है 
कि दोनों शक्तियों की मूर्ति विष्णु की मूत्ति की जंघाओं से ऊपर लम्बी न हो ।* जो हो, 
मूत्ति के निर्माण तथा शंगार के सम्बन्ध में सवसे रोचक साहित्य मत्स्यपुराण में प्राप्त 
होता है । उसीमें लिखा है कि नटराज की मूत्ति कैसे बनायी जाय ।* सूर्य की मूर्ति 
के सम्बन्ध में मत्स्यपुराण में बड़ी रोचक वार्ता है । लिखा है कि विश्वकर्मा (देवों में 
सबसे बड़े कलाकार, मूत्तिकार तथा इंजीनियर) ने सूर्य की मूत्ति बनायी पर अधूरा 
पर वनाकर छोड़ दिया, अ्रतएव “जो उनका पूरा पैर बना देगा उसे कोढ़ हो जायगा ।”+ 





१. 497. गाशात-8 बता हि्ाटानु॑००--०। मर 9०ए९[०छाशारढा। 0०4 सांग्रतत् 
4०णा०एुप्थ्जाए?--0३०पर/० एच्र॑ए्टाज्ञ।9--956 पृष्ठ २७। 

- भत्त्यपुराण, २५८-१५ “ओश्व पुष्टिश्व कत्ंव्ये पास्वयोः पश्मसंयुते ।” 

- अग्निपुराण, अध्याय ४४ | 

* भत्त्यपुराण, वंगवासी संस्करण, पृष्ठ ३१। 


* इहतूसंदिता में भी लिखा है कि सर्य की सूत्ति कमर के ऊपर तक की ही रहे । किन्तु, सुखवास- 
पुर में प्राप्त से की सूत्ति में दोनों पूरे पेर वने हैं । 


-> ८ « #0० _० 


मूत्तिकला तथा प्रतीक 


शव चकनगदा-पप्रधारी विष्णु की मूर्ति भी पल्पना पटले पहल पुराणा द्वारा डर 
मह ता निवियाद प्रतीत होता है, पर उसपी रचना बय हुई, वय से शुरु हुई, यह करना 
बिन है । महूजादादा तथा हृषप्पा मी घुदाई से यह तय हा गया है वि ५०१० 4 
बहने देयी देवताप्र। को मूत्तियाँ प्रयलित थी । यर भी मात लें वि उससे दी हजार 
बर्षे पहले शा मूत्ति वा प्रचलन रहा होगा । पर, पुराणा से इस विषय में निश्वत 
जानबारी नहीं हा गाती । बद में शिय लिंग तया शकर वे रूप भा विचित्‌ वर्णन तो 
है, पर उससे मूलिक्सा सम्बन्धी क्राम नद्शी चलता। महाभारत में मूत्ति वा बने 
मिलता है। पर एत ही व्यास ने समूचा महाभारत लिखा तथा सभी पुराण बनाये, गई 
सम्देहजनत्र है। देवीभागवत बे भनुसार २८ व्यास हुए है ॥| फिर ता समयनिर्धरिग 
बड़ा बठिन है ॥ प्राचीन प्रन्यों में बेवव हयशीपंसहिता तथा वैयानसमहिंता मे 
मूत्ति का गुछ वर्णन मिलता है, पर उनका समयनिर्धारण कठिन है! एव लेखक के 
अनुसार ईसा वे ६०० स ८०० वर्ष बाद यानी शताब्दी में वम-्से-कम १४7 
सहिताएँ लिपी गयी थी ।' इसलिए इनमें प्राप्त वर्णन उतना पुराना नही हो सर्व त/ 
जितनी पुरानी मूत्तियाँ मिलती हैँ पर एक विद्वान्‌ लेखक वे झतृसार वैष्णव प्रागम 
में सबसे पुराना ग्रथ वैययानस सहिता है । इसमें विष्णु की ३६ मूत्तिया का बर्णन 
है। साधक की जैसी इच्छा हो, जैसी कामना हो, उस प्रकार की मूत्ति की उपासना क्रे। 
यौग, भोग, वीर प्रभिचारिका--भिक्न प्रकार के भगवान्‌ वे रूप हूँ ।! इसी लेखक के 
अनुसार शैवागम का सबसे प्राचीन ग्रन्य कामिकायम तथा कारणागम है जो नवीं शताब्दी 
के बाद के हूँ ।" डॉ० जितेस्धनाथ वनर्जी के कथनानुसार शाज्ञत तत्नो में वगित मूर्तियाँ 


छः. 0 इउलाएश्वैश--'पतरत्तत्वंपघद्याव्व 0. एक्घलशबेंक कैीग्रॉएपीयएएन 
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३ पहीं, खण्ड रै, भाग ₹। पृष्ठ ७८ ८० 
४ वही, पृष्ठ ५६ ५७ 


श्‌ 


मूत्तकला तदा प्रताक है 000 


सगड़ों में एक सम्प्रदाय वालों ने दूसरे के मन्दिर तथा मूत्तियाँ नप्ट की हैँ । भारतीय 
मृत्तिकला तथा उसके संहार पर प्रकाश छालते हुए डॉ० बनर्जी लिखते हँ--- 
ब्राह्मगयम के आदि तथा बाद के यानी मध्ययुग में प्राप्त मूत्तियों की वास्तुकला से 
यह प्रकट है कि वे पूरी तरह से भिन्न ब्नन्‍्यों में वणित परिचव-श्रादेश के अनुकूल बनायी 
गयी थीं। उनसे मिलती-जलती हैं । पर ऐसी बहुत-सी मूत्तियाँ हैं जो आंशिक रूप से 
मिलती हैं अथवा एकदम नहीं मिलतीं * “अनगिनत मृत्तियाँ जिनमें घामिक कला की 
अमूल्य कृतियाँ थीं, मूत्ति-ध्यंसकों की वर्वेस्ता द्वारा नप्ट हो गयीं, जिनकी क्षति-पूर्ति 
असम्भव है । इन प्राचीन कला-कृतियों के संहार का दोप केवल अन्य धमाविलम्बी 
तथा मूत्ति-विरोधियों के सिर मढ़ देने से काम नहीं चलेगा | प्राचीन तथा मध्यकालीन 
युग के ऐसे अनेक भग्नावशेप पड़े हुए हैं जिनको युभों से लोग (देवालयों में ) अपने रहने 
के उपयोग में लाते हूँ । 
मृत्ति हमारे धर्म तथा घास्त्र का वड़ा ही महत्त्वपूर्ण अंग है । इसका उपयोग 
केवल उन दैवी या प्राकृतिक विभूतियों को प्रतीक रूप में दर्णाना है जो अन्यथा श्रव्यकत 
रहजातीं । मूत्ति शब्द का प्रयोग देवीभागवत में भी बड़े महत्त्व के स्थानों में हुआ है ।* 
भगवती की प्रार्थना करते हुए विष्णु भगवान्‌ ने मधु-कंटभ राक्षसों को, सुप्टि के आदि- 
काल में, मारने के प्रसंग में, भगवती से शक्ति प्राप्त करने के लिए स्तुति की है । 
नमो देवि महामाये सुप्टिसंहार-कारिणि । 
अनादिनिधने चंडि मुक्तिमुक्तिप्रदे शिवे 0 
सूप्टि की रचना के समय सूप्टि-कर्त्ता विष्णु भगवान्‌ को महा अविद्या तथा तमिस्रा 
रूपी राक्षसों से जब संघर्ष करना पड़ा उस समय उन्होंने परा शक्ति का आवाहन किया । 
उनके दोनों रूप हैं---निराकार तथा साकार, सगुण तथा निर्गुण । उनकी व्याख्या है- 
सगुणा निर्गुणा चैब कर्यभेदे सदेव हि। 
अकर्ता पुरुषःपूर्णों निरीहः परमो5व्ययः ॥॥ 
(देवोभा० ३ स्कं०, ६ अ०, ३४ श्लोक ) 
कार्यभेंद से वह सगुण, निर्युण है । श्रकर्ता है । (पूर्ण पुरुष' है । इ छारहित है । 
परम अव्यय है । उस महादेवी ने जब शरीर-रूप धारण किया तो उसकी मत्ति के 
विकास का रोचक वर्णन है । काली के सम्बन्ध में लिखा है--- 


- '76एट079गद्या 05 प्ांपतप 40०४०१7००॥9--.99४९८5 32-33 


वाराह्मवतार के प्रसंग में ५वाँ स्कप, ९वाँ अध्याय, इलोक ३०--“क्ृत्वा रतिकर्ां सर्वा मृत्ति 
च सुमनोहराम्‌”? । 


- देवीभागवत्‌, प्रथम स्कंघ, ९वाँ अध्याय, इलोक ४० । 


प्‌ग्द प्रतोकष्ष-शारत 


युहत्सहिता में मूत्ति बे विषय में बड़े ब्योटे से दिश्द्शन वरायागया है--हिती 
हाथ हा, वितने पैर हो, क्या भाषुध हू।, हाथो में बया हो, इत्पादि । 


“'कार्योडप्टभुजो भगवाण्श्यतुभुंजो दिभुजो एवं था विष्यु स्थान विषय 
की जो मृत्ति प्राप्त हुई है, उसमें उनकी धाठ भुजाएँ है । चार दाहिने हाथों में पक 
बाण (शर), गदा तथा खड़्ग है भौर तीन बायें हाथो में गय, छेटव तथा छत है। 
चौथा बाया हाथ सामने बी ओर वमर पर विधाम कर रहा है-- व टिहस्त' गृद्रा है है 
सभी मूत्तियाँ शुद्ध भारतीय कला की प्रतीय नही हूँ । यूनान से घतिष्ठ सम्पक हा 
याद हमारी मूत्तियों पर, विशेषयर गाधार वी मूत्तियों पर, यूनान की मूतिववाता 
यडा भ्रभाव पड़ा है । इसलिए यह कहना उचित न होगा वि सभी मूर्तियाँ शाह डी 
विधि या वर्णन वे प्रतुसार बनी है। विस्तु इत राभी मूर्तियों वे विपय में एक झवादी 
सत्य है--वह यह कि सभी मूत्तियाँ इसी विचार को सामने रख कर बनायी जाती थी हि 
देवता में सभी प्रमुख प्राइतिव तथा मानवीय गुण, विशिष्टता तथा भावना का समावेश 
करा दिया जाय । देवता इन भावनाप्रों तथा सवेता की समस्टि का प्रतीक बत गाय । 
यही बात वगाल में प्राप्त होनेवाली मूत्तियों के सम्बन्ध में श्री भट्टसारी ने जिंखी है। 
बिन्‍्तु उनके क्थनानुसार बगाल में उपलब्ध मूत्तियाँ भ्रधिकाशत याओय १९९९ 
१२०० ईसवीय सन्‌ के बीच के काल की है।' 

मूत्तिया के सम्बन्ध में हमारा बहुत कुछ प्रध्ययन पभ्रधूय होते का कारण यह है कि 
हमारी श्रनगिनत मूत्तियाँ नप्ट हो चुकी है, खडित हो चुकी है । हमारा यह भरता 
नमितान्त प्रभपूर्ण है कि मूत्तिपुजा के विरोधियों मे या मुसलमार्नों में मूर्तियां तथी 
देवालयो को नध्ट-भ्रष्ट किया है । मूत्तियो को चुराने वाले, मूत्ति में लगी आँख प्ादि 
निकाल कर बेच डालने वाले, देवालयो पर अधिकार कर, उसे गिरा कर मकार्त बर्ती न 
वाले अधिकाश हिन्दू ही मिलते हैं ! इसी प्रकार सैकडा वर्ष पू्वे भी देवालयो को 0६ 
कर मकान बना लेने वाले या देवालयो में रद्दोबदल कर मकान बनाने हाले हिल्दू थे । 
मूत्तियो को खडित कर देने वाले भी हिन्दू थे। शैव वैष्णव झादि सासदाित 


वही बृ० स० अध्याय ५७, इल्मेक ३१-३५ तका सु 
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अल 


मूत्तिकला तथा प्रततोक १०७ 


'यदि प्रतीक को वह बल्तु मान लें जो क्रियाणललि को संकलित कर, व्यवव करें-- 
तो बात ज्यादा आसानी से समप्त में श्रा जाबनी ॥ 

जब हम किसी शब्द का उच्चारण करते हूँ तो उच्चारण के पूर्व बहुत-सी ध्वनियाँ, 
बहुत-से अक्षर हमारे मस्तिप्क में घिर पाते है, उत्पन्न हो जाते हूँ । उनको हम अपनी 
बुद्धि से दिख' लेते है, ग्रहण कर लेते हूँ । दसी प्रकार जब हम किसी वस्तु का नाम लेते 
हैं, 


पा 


से चारपाई--तो हमारे मन के अन्तरिक्ष में चारपाई फे सभी अवयव, उसकी वुनावट, 


उसका उपयोग, सब कुछ श्रा जाता है । स्पष्ट है कि प्रत्येक संकेत, प्रत्येक चिह्न के भीतर 


कक] 
उसकी उपयोगिता तथा उपादेयता सचिहित है । इनके हारा मनुष्य एक दूसरे से अपने 
विचारों को, तात्पर्य को, आणय को, प्रकट कर सकता है । इसीलिए मसानव-समाजमें 
इनका खास स्थान है । ऐसे चिह्लों को, संदेःतों को, शब्दों को, शब्दों के नियमन को (मंत्र ), 
प्रतिमाशों को, इशारों को, ध्वनियों को तथा रेंखा-चित्रणको हम 'प्रततीक' कहते है ।* 
प्रतिमाएँ हमारे वर्तमान तथा भविष्य के आचरण का अति उपयोगी प्रतीक हैं । 

किन्तु भारतीय प्रतिमाएँ झ्ाचरण या व्यवहार की प्रतीक है, ऐसी बात मान लेता 
भारतीय शास्त्र तथा दर्शन के प्रतिकूल होगा । प्रतिमाएँ (भारतीय ) भावना की प्रतीक 
हैं। वस्तु-स्थिति की प्रतीक हैं । ठोन्न सत्य की प्रतीक हैं | जैसे बंगाल तथा देश के 
अन्य स्थानों में प्राप्त भगवान्‌ बुद्ध की पंचध्यान मूत्ति (प्रतिमा ) को लीजिए। श्री भट्टसाली 
के अनुसार ये मूत्तियाँ नीचे लिखी बातें व्यवत करती हैं---* 
: पाँचध्यानी बुद्ध-- 


नाम तत्त्वों के द्योत्क इन्द्रिय संग 
१. वैरोचन आकाश शब्द स्वेत 
२. श्रक्षोभ्य वायू स्पर्श नीला 
३. रत्नसम्भव अग्नि द्प्टि पीला 
४. अमिताभ जल स्वाद लाल 
2. अमोघसिद्धि. मिट्टी भ्राण हरा 
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३. बही, पृष्ठ २३ । 


४. सिशक्वाप्रधभा--0080 


879979 04 8प्र6675 & 8:व्ागक्रांटथ 5०परए(प्राट४-- 
ए०९5७ 48-2. 


१०६ प्रतोक-शात्त्र 


निःशुतायान्तु कत्पां श्ापार्यती तनु स्यत्ययात्‌ । 
कृध्यरूपाइय राम्जाता कासिका सा प्रवीतिता ॥ 
मसीयर्णा महाधोरा देँह्यानां भ्यवर्धिनों ! 
कालरात्रीति सा प्रोक्ता सर्वकामफलप्रदाः ॥ 
अभ्विज्ञायाः पर रुप विरराज मनोहरम्‌ । 
सबंमूपणसयुक्त॑ सावण्येन व संयुतम्‌ ॥ 
(देवोमा०, ४, स्कंघ २३, अ० श्लोक के ता) 
सुमनोहर 


स्थाही के रगवासी महाकाली का मूपण, लायध्म झादि से युवत वितता शा 
नही वही 
&्‌' 


रूप है। यदि बाली की भूत्ति बने भौर उसमें वे गुण न हो तो मूर्ति ठीक रे 
जायेगी । 

भ्राज के नये पढ़े“लिखें लोग हिन्दू-शास्त्र की इन प्राचीन बातों को ने तो वैज्ञानिक 
मानते हूँ प्रौर न किसी महत्त्व वा । मृत्ति की बात तो दूर रही, यत या मत्त-शरवित पर, वे 
की महत्ता पर मातृका के दैवी प्रतीक पर तो भ्रधिकाश नये पढे-लिखे लोगी की बिलदुत 
प्रास्या नही है। हाँ, यदि पश्चिमी विद्ान्‌ कुछ समर्थन बर दें तो विश्वास जमते लगीं 
है । इसीलिए वर्ण तथा शब्द की महत्ता पर हम भागे चलकर फिर प्रकाश डालेगे । 
यहाँ पर, मूति के प्रकरण में, हमने यह सिद्ध करने का प्रयास किया है कि वे विशिष्ट दैवी 
या प्राध्यात्मिक भावनाभो की प्रतीक हैं । धृंकि ग्रन्ततोयत्वा प्रतीक तथा बेल में वोई 
भेद नही रह जाता, इसलिए हम यदि मूर्तियो को, प्रतिमाझ की सबे त मारने तो कोई श्रापत्ति 
न होगी । यह तिश्चिय रूप से मान लेना चाहिए कि जहाँ-जहाँ हमने मूत्ति' गर्द 
लिखा है, वह “प्रतिमा' के श्र में है। केवल भ्रपनी बात को सरलता पूर्वक समझाई 
के लिए “मूत्ति” शब्द का उपयोग क्या गया है! 

ग्रस्तु, प्रतिमा भ्रत्मधिक भावुकता तथा मावसिक भावना की गतीक है। संकेत 
को समझवे में तभी भ्रान्ति पैदा हीती है जव बुद्धि कुछ भौर कहती है झौर पत्यक्ष कुछ 
और कहता है ।* भ्रान्ति तव भौर बढ जाती है जब हम अतीक को अपनी व्याव्या 
का दास बना लेते है । वह सकेत सकेत नहीं है, वह चिह्न चिह्न नही है, वह प्रतीक प्रतीक 
नही है जो हमारी व्याय्या था हमारी परिभाषा की झयेक्षा करे, उस्त पर निर्भर करे। 
उसका जी उद्देश्य है, उसी उद्देश्य को पूरा करता है, हम समझें या न समझें । जब हम उसे 
नौचे उतारकर अपती परिभाषा में गूंथने लगते है, तभी भ्रगन्ति तथा शका पैदा होती है! 
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इसीलिए प्रतिमा की महत्ता को समझने के लिए झ्राचरण तथा व्यवहार की सीमा 
में न वाधकर उनसे ऊपर उठकर भावना को समझना चाहिए ! आचरण मूलतः बाता- 
वरण को लक्ष्य करके होता है ।' मन में जैसी प्रेरणा होती है, शरीर भी उसी के अनुकूल 
हो जाता है (* मछली खाने की इच्छा हुई तो तालाव की मछली ध्यान में आ जायेगी 
श्र हाथ मछली पकड़ने के सामान की ओर बढ़ जायगा । किन्तु ऐसा विचार किस प्रे रणा 
से उत्पन्न हुआ ? भूख के कारण, तालाव के निकट रहने के कारण या मछली का चित्र 
देखकर ? कार्य और कारण का सम्वन्ध सनातन है । दीनों एक-दूसरे पर निर्भर करते , 
हैं । पर, जिसने 'कभी मछली देखी न हो, मछली खायी न हो, वह मछली पकड़ने की 
“सोचेगा ही क्यों ? यह सही है कि अनुभव से काये प्रारम्भ होता है, कार्य होता है तथा 
कार्य से अनुभव होता है । पर किसी भी कार्य की पुनरावृत्ति अनुभव के कारण ही | 
होती है ।* मछली खाने की इच्छा, मछली पकड़ने की इच्छा, मछली पकड़ने का कार्य, : 
यह सब अनुभव से हुआ । चिह्न तथा संकेत भी अनुभव से उत्पन्न होते हैं । केवल विचार, 
कार्य, कारण से नहीं । इसीलिए हम कहते हैं कि प्रेरणा में अनुभव छिपा हुआ है । 
अनुभव तथा प्रेरणा से भावना उत्पन्न होती है। भावना से प्रतीक बनता है । जिस 
प्रतिमा में कार्य-कारण का समुचित सम्बन्ध बन जाता है तथा जिसमें भावना का पूर्ण 
प्रतिविम्व होता है, वही सच्ची प्रतिमा है। वही प्रतिमा सच्चा प्रतीक होगी, जिसमें 
इनकी उचित्त मात्रा होगी । उसमें सत्य का अंश होगा ॥ यदि यह कह दिया जाय कि 
हर एक वात की व्याख्या, परिभाषा हो सकती है तो इसका तो यही तात्प्थ हुआ कि प्रत्येक 
चीज़ का कोई मनोवैज्ञानिक आधार है। यह मान लेना चाहिए कि व्याख्या या 
परिभाषा का मतलव ही होता है पुनरावृत्ति, पूर्व का अनुभव, पूर्व की पहचान ।* बहुत- 
सी इकाइयों के इकट्ठा हो जाने पर एक घटना बनती है । इसलिए जब भी वैसी इकाइयाँ 
होंगी, वैसी ही घटना बनेगी । इसलिए अनुभव घटनाओं की कल्पना कर लेता है । प्रतीक 
भीषटनां तथा अनुभवों से उत्पन्न होता है । अतएव -जिसे अनुभव नहीं है, वह प्रतीक 
को समझ नहीं सकता, बिना प्रेरणा के प्रतिसा का निर्माण नहीं होता हर एक की प्रेरणा 
एक समान नहीं होती । किसी वस्तु को देखकर सवको एक समान प्रेरणा हो, यह सम्भव 
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प्ण्ष प्रतीक-शास्त्र 


बौद्धो के भरादि बुद्ध तथा आदि प्रज्मा--जिसे प्रज्ञा पारमिता भी कहते है, हिंदू- 
धर्म के परम पिता तया परम शक्ति, पुरुष और प्रकृति, शिव-शविति, परम शिवतथी बीज 
के द्योतक हूँ । ये पाँचो बुद्ध भिन्न मुद्राघ्रोवाले है--मुद्राएँ हाथ-पैर के सबैत को कहते 
हैं। हाथ की मुद्राएँ, जिनका ततरशास्त्र में बडा गम्भीर विवेचन है, भित सेठ हैं गो 
वास्तव में प्रतीक का काम करते है । इन प्रतिमाझ्रो से जो भिश्न मुद्राएँ या सकेत प्राप्त 
हीते हैँ वे इस प्रकार है-- 


वैरोच्य -+ उत्तराबोधि मुद्रा या घर्मेचक्र-सुद्रा । 
ग्स्‍क्षोम्य -- भूमिस्परश-मुद्रा | 

रत्नसम्भव --- वरद मुद्रा। 

अमिताभ -- समाहित मुद्रा (घ्यानमग्न)। 


अमोधसिद्धि -- अभय-मुद्रा। 


हिस्दू-धर्मे में विना शवित के देवता नही होता । यदि विष्णु है तो लक्ष्मी भी होगी । 
शिव के साथ पार्वती का होना श्रावश्यक है। उसी प्रकार पचध्यानी बुद्ध की भी 
अपनी शक्तितियाँ हैं-- 


वैरोचच._ -- पजधात्वीश्वरी, 
अक्षोभ्यध -- लोचना, 
रत्मसम्भव -- सामरी, 
अमिताभ -- पान्दरा, 
भ्रमापसिद्धि “- तारा। 


तत्न-शास्क्न में तारा की उपासना का बहुत ही भह॒त्त्व है। बड़ा ऊँचा स्थान है। 
बौद्धिक तत में तारा ही प्रधान शक्ति है ।* बिना मुद्रा के कोई प्राचीन मूर्ति नहीं है; 
प्रतिमा नही है । समझनेवाला चाहिए । बगाल में शकर की एक खट्वाग प्रतिमा मिली है 
जिसमें उनके एक हाय में छड़ी है, जिस पर एक भयावना मस्तक वना हुम्ना है। एक हाथ 
वरद मुद्रा का है । वे वरदान दे रहे हैं । इसका श्रये यही है कि वह मस्तक मृत्यु है। 
मृत्यु के स्वामी शकर है । वे अपने भक्‍ता को मृत्यु से वरदान दे रहे है--मृत्यु से निर्भ 
कर रहे हैं ।* 
१ इस बिदय मैं अधिक जानसारी बे लिए पह्िये--शउंतल!--80909|5फ ० 6०० 
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मतलब लगाते हैं । यदि आँख में चकाचोंध हो गयी तो हम अपने सामने प्रकाण, हज 
गहराई, रंग आदि सब देवकर अर्य निकाल लेते हूँ। अर्य निकालने को क्रिया प्रसंग ने 
अनुसार होती है । इसीलिए स्वप्न में देखी हुई चीजों काभी प्रसंग के अनुसार बर्थ निकाला ; 
जाता है । इसोलिए कहते हैं कि मनोव॑ ज्ञानिक रूप से अर्थ का अर्थ है, तात्पयं है, प्रसंग है | ] 
हमारी भावनाएँ भी प्रसंग के अनुकूल अर्थ निकालती रहती हैं, मूर्ति बनाती रहती हूँ । 
जब किसी एक प्रसंग से एक प्रतीक समझ में आरा जाता है तो हम हर एक प्रत्तीक में उसी प्रसंग 
को जोड़ देते हैं ।! इसी जोड़-तोड़ के कारण हम प्रतीक की मर्यादा भी नही समझ पाते है, 
भारतीय प्रतिमाओ्रों के प्रतीक तथा पश्चिमी मृत्तिकला में यही बड़ा श्र्तर है । उनके 
प्रतीक स्पप्टत: समझ में आ जाते हैं । हम आगें चलकर पश्चिमी मूत्तिकला पर प्रकाश 
डालेंगे, पर यहाँ दो-एक उदाहरण दे दें । ऐंट्री मांठेना' तथा रोसो" की चित्रकला में 
पुण्य का सबसे बड़ा शत्रु अविद्या' (श्रज्ान) वतलाया गया है । रोसो के अनुसार 
भ्रज्ञानी दुप्ट से अधिक बुरा है, क्योंकि प्रथम जानता ही नहीं कि उचित क्या है । दूसरा 
यानी दुप्ट तो जानता है, पर उचित करना नहीं चाहता । इनके प्राचीन चित्रों में अ्ज्ञान 
या अ्विद्या की बड़ी मोटी, भद्दी सूरत वनायी गयी है । वह दोनों आंखों से भ्रन्धा है । 
पुण्य को पराजित कर अज्ञान उसके ऊपर बैठ जाता है । अज्ञान के तथा सम्पत्ति के दो 
प्रतीक हैं--पशु का शरीर तथा मनुष्य का मुंह और रुपयों की थैली ।" ऐसे प्रतीक तो 
आसानी से समझ में भ्रा जाते हैं । 
पर, भारतीय प्रतिमाओं के प्रतीक, हमारे यंत्र, हमारे मंत्र कहीं अधिक गृढ़ हैं । 
देश के किसी कोने में चले जाइए, प्राचीन प्रतिमाश्रों का एक वैज्ञानिक निरूपण मिलेगा । 

” उनकी निर्माण-कला साधारण नहीं है | संसार के श्रन्य किसी देश में उस एक वात का 
ध्यान नहीं रखा गया है जिसका हम आगे चलकर उल्लेख करेंगे । यों तो सभी कलाकार 
हाथ पैर, मूँह को नाप-जोखकर बनाते हैं पर भारतीय प्रतिमाएँ एक श्राध्यात्मिक संतुलन 
पर बनती थीं । उनका निर्माण साधारण आदमी का काम नहीं था । अत: बिना जान- 
कारी के मूत्ति को देखकर उसका रहस्य भी नहीं समझा जा सकता । 
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नही है । जिसका समान प्रतारण झनुभव होगा, उसको समान प्रवार जी प्रेर्घा होगी । 
बिसी प्रतिमा का देयवर राबडो ए7 ही श्रेरणा नहीं हो सवती । सत्तरहवी शा 
में प्रेंच यात्री तैवनियर भारत भाये थे । इन्हाने भपनी यात्रा वे भनुभव लिये हैं ! इन 
पुस्तवा इतालियन भाषा में १६६० ईसवीय रान्‌ में बोलना में प्रकाशित हुई पी 
तैबनियर बाराणमी भी गये। यहाँ वे प्रसिंद बवेनीमाधव-मिन्दुमाधय मे मंदिर दी 
उन्हाने भारत में जगप्ताष (पुरी) वे मन्दिर मे बाद श्रेष्ठ मन्दिर बहा है। जब वे मूर्ति 
का दर्शन करने गये, वह वस्त्र पहने हुए थी, झठएव उनवो गसा तथा मश्तक ही दियाई 
पड़ा । उन्हाने लिया है कि यह सूत्ति बेनीमाथव नामक बढ़े देवता वे शवल-धूत्त 
तथा उनकी यादगार में बनायी गयी है । पास में रवर्ण वा गुड रखा हुप्ला था जो उनकी 
राधा हाथी, ग्राधा घोडा' प्रतीत हुभा ।* भव इस प्रतीति से मृत्ति की, प्रहिम्पि्ी 
महत्ता तो कम नही हुई २ तैवनियर से भी वही भूल गी जो झतगिनत ले गगर रै 
हूँ । देवताप्रो फी भूत्तियाँ उनके झराली भूरत-शवल बी तस्वीरे नही है वे उनकी 
शकितयों वा प्रतीक भात्र है. । जो मूर्ति निरदेश्य है, ठीव से वनी मही है, उसका में बनता 
ही प्रच्छा है ।* प्रतिमामों में जा विभिन्नता है, वह प्रत्यक्ष में तो उतके रूप में विभिन्नता 
प्रतीत होती है, पर यह विभिन्नता वास्तव में उनवे प्रतीक बी विभिभ्नता है । उनके मूल 
में जो एक भ्रादि तत्त्व, एम महान्‌ रात्य छिपा हुआ है, शिव तथा शवित गी जो व्याध्या 
छिपी हुई है, उसके भनेकः उपकरणों वा जो रहस्य छिपा हु भा है, वह जानने तथा सम”ते 
की वस्तु है। बिन्‍्तु ऐसे मनुष्य कम नहीं हैं जा इन प्रतिमाश्रों की विभिन्नता से 

की विभिन्नता की बात सोचा करते है.” जो सर्देव प्रम में पडे रहते हैं । प्रत्यया राम थीं 
कृष्ण या दुर्गा या हनुमान या गणेश की प्तिमाएँ भिन्न हो सकती है, उनका वाच्विक गुष 
एक ही है । उनका मूल झाधार वही एक परम शिव है । 

विभिन्नता वस्तु से नही उत्पन्न होती है । उसकी व्याख्या से उत्पन्न होती है 

अधिकाश व्यक्त बिना मन में चित्र बनाये कुछ भी नही सोच सकते । यदि उन्‍्हाने कहां 
श्राग लगने की वात सोची तो उनके मन में झाग लगने की तस्वीर बन जाती है । पारी 
पीने की सोची तो सामने पावी दिखाई पडता है । जो दिखाई पडता है उसका हम “अर्थ, 
8, वबएसाग्रटा--्रग्डहठा०. प्रथा परचाला।, सिशकआाव, 0 वशवाल्क्रण०8४१० 
7690. 
जाकर शित्तताबज सेजाओंस्--59ग्रंगाझय ० पीट सिबड बात॑ १एल्--री 
6«०६४८ 'रट्वणबज़ 7,णावण9 900, 94865 !83-85 
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रू 


सूत्तकला दया भ्त्तज्क फ्पा 


मतलब लगाते हैं । यदि आँख में चकाचौंध हो ययी तो हम अपने सामने प्रकाश, उसकी 
गहराई, रंग आदि सब देवकर अर्य निकाल लेते हैं। भ्र्य निकालने को क्रिया असंग के 
अनुसार होती है । इसीलिए स्वप्न में देखी हुई चीजों का भी प्रसंग के अनुसार अर्थ निकाला 
जाता है । इसोलिए कहते हैं कि मनोवैज्ञानिक रूप से अर्थ का भअर्थ है, तात्पय है, प्रसंग है ।* 
हमारी भावनाएँ भी प्रसंग के अनुकूल अर्थ निकालती रहती हैं, मूत्ति बनाती रहती हैं । 
जब किसी एक प्रसंग से एक प्रतीक समझ में आरा जाता है तो हम हर एक प्रतीक में उसी प्रसंग 
को जोड़ देते हैं ।* इसी जोड़-तोड़ के कारण हम प्रतीक की मर्यादा भी नहीं समझ पाते । 
भारतीय प्रतिमाओं के प्रतीक तथा पश्चिमी मूत्तिकला में यही बड़ा अन्तर है । उनके 
प्रतीक स्पष्टत: समझ में आ जाते हैं । हम आगे चलकर पश्चिमी मृत्तिकला पर प्रकाश 
डालेंगे, पर यहाँ दो-एक उदाहरण दे दें । ऐंट्री मांटेना' तथा रोसो' की चित्रकला में 
पुण्य" का सबसे बड़ा शल्र्‌ अविद्या' (अज्ञान) बतलाया गया है । रोसो के अनुसार 
भ्रज्ञानी दुष्ट से अधिक वुरा है, क्योंकि प्रथम जानता ही नहीं कि उचित क्या है । दूसरा 
यानी दुष्ट तो जानता है, पर उचित करना नहीं चाहता । इनके प्राचीन चित्रों में श्रज्ञान 
या अविद्या की बड़ी मोटी, भद्दी सूरत वनायी गयी है । वह दोनों आँखों से अच्चा है । 
पुण्य को पराजित कर अज्ञान उसके ऊपर बैठ जाता है । अज्ञान के तथा सम्पत्ति के दो 
प्रतीक हैं--पशु का शरीर तथा मनुष्य का मुँह और रुपयों की थैली ।" ऐसे प्रतीक तो 
आसानी से समझ में आा जाते हैं । 
पर, भारतीय प्रतिमाओं के प्रतीक, हमारे यंत्र, हमारे मंत्र कहीं अधिक गूढ़ हैं । 
देश के किसी कोने में चले जाइए, प्राचीन प्रतिमाओ्ों का एक वैज्ञानिक निरूपण मिलेगा । 
उनकी निर्माण-कला साधारण नहीं है । संसार के अन्य किसी देश में उस एक बात का 
ध्यान नहीं रखा गया है जिसका हम आगे चलकर उल्लेख करेंगे । यों तो सभी कलाकार 
हाथ,पैर, मूँह को नाप-जोखकर बनाते हैं पर भारतीय प्रतिमाएँ एक झराध्यात्मिक संतुलन 


पर बनती थीं । उनका निर्माण साधारण आदमी का काम नहीं था । अतः बिना जान- 
कारी के मूत्ति को देखकर उसका रहस्य भी नहीं समझा जा सकता । 


« चही, पृष्ठ १७४-१७७ 75एणलाण०शाॉटशारए १ ८वाएंत्हु 45 ०07६९: 
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मूर्ति का निमौण 


सच्चे, सनातनी हिन्दू बे लिए मूत्ति या प्रतिमा साध्य मही है, साधन है--ऐसा साधन 
जिसके द्वारा भ्रम्यास करवे साध्य को, इप्ट को, भगवान्‌ को प्राप्त किया जाता है। 
महूधि पतज्जलि ने लिखा है-- 
तत्र स्थितो यत्नो$भ्यास 
(योगदर्शन १,१३) 


स॒ तु दोघेकालनेरन्तर्थ सत्कारा सेवितों दृढ़ भूमि « 

(मो० द०-१, १४) 
अर्थात्‌ वे राग्य में स्थिति प्राप्त करने के लिए यत्न का नाम प्रस्यास है, पर प्रभ्यास 
तभी दृद होगा जब कि लम्बे समय तक, बराबर, श्रद्धा के साथ किया जाय । साध्य वो 
प्राप्त करने का एक साधन मूत्ति है । प्रतिमा है। उसकी उपासना है । पर उसे भगवान्‌ 
नही समझकर भगवान्‌ का प्रतीक समझना पडेगा। मूत्ति के दर्शन से भगवान्‌ वे दशन 

नही होते, यह तो उपनिषद से ही स्पष्ट है । 
यमेवेष दुणुते तेन लम्य- 
स्तत्वेध आत्मा विवृणुते तनू--स्वाम्‌ ॥ 
(कठोपनिषद्‌ १२ २३) 


अर्थात्‌ जिसे स्वय दर्शन करने की इच्छा होती है तथा भगवान्‌ को जब स्वय देशन 
देने की इच्छा होती है तभी उसका दर्शन होता है । उसी भगवान्‌ की जब साकार रूप 
में कल्पना की जाती है तो प्रतीक के रूप में प्रतिमा की कल्पना करके लिखा है' कि 
भक्‍त भगवान्‌ से प्राथना करता है कि ' शरद्‌ ऋतु के कमलदल की शोभा को विरस्ट्रत 
करनेवाली अपने चरणो की छवि के दर्शन का सौभाग्य मुझे भी दें । माया से घिरे पज्ञानी 
जीव के हृदय में बैठे अधकार को दूर करनेवाली कोमल भ्ररुणिम नख-पक्ति का दशन 
मुझें भी दें ॥ अपने आश्चितों पर सहज हझूपा करनेदाले तथा अपने आशिता के समस्त 


१ देखिए--मुण्डकोपनिषद्‌ ३ २ है। 
२ ओऔमदूभायवत, ४ रेड ५२। 


मूत्ति का निर्माण ११३ 
भय आदि दोपों को दूर करनेवाले अपने चरणकमलों का श्रास्वाद इस भक्‍त को भी 
दें ।! 

बिना अज्ञान का अंधकार नप्ट किये वासुदेव भगवान्‌ का दर्णन नही होता-- 
वासुदेवस्तमो5नधानां प्रत्यक्षो नेव जायते । 

अज्ञानपटसंवीत रिन्द्रियेविषयेप्सुसिः १ 

(शद्धभृस्नृति ७:२० ।) है 

जव श्रज्ञान का पर्दा नहीं होगा या कम होगा तो आपस में मूत्तिपूजक या भिन्न सम्प्र- 
दायवाले झगड़ा नहीं करेंगे । सभी मूत्तियों का आदर करेंगे । गुप्त-साम्राज्य में श्र 
मध्ययुग के आदिकाल में ऐसी धामिक एकता थी ।' ईसा से दो-तीन सी वर्ष पूर्व तथा 
तीन-चार सौ वर्ष बाद तक सभी देवताओं की प्रतिमाएँ स्थापित थी ।* मंदिर थे । मनु- 
स्मृति में देवताओं की मृत्तियों के लिए 'दैवतम' शब्द आया है ॥* कौटिल्य ने 'प्रतिमा' 
शब्द का प्रयोग किया है ।* गुप्तवर लोग अपने ग॒प्त कार्य में इन प्रतिमाओं के प्रतीक 
से काम लें--ऐसा आदेश चाणक्य का था| इन मन्दिरों की रक्षा का भार राजा पर 
या। अशोक के समय सभी धर्मो के आाचायों की सभा “समाज” हुआ करती थी। 
अशोक के समय बहुत-से मं दिर थे श्र उनका वर्णन दिव्यानि रूपाणि' शिलालेखों में मिलता 
है। यह वर्णन प्रतिमाओं के लिए है। सम्राट हपंवर्धन की प्रयाग की वापिक सभा 
प्रसिद्ध है। मंदिरों के लिए मनु ने 'देवालक' शब्द का प्रयोग किया है । गृह्म सूत्रों में 
पैथा स्मृतियों में दिवता” शब्द आया है । दूसरी सदी में कात्तिकेय की प्रतिमाओं तथा 
उनके पूजन की प्रधानता के पर्याप्त प्रमाण मौजूद हैं । यक्षों के देवता वैश्ववण यानी 
अवेर या जयन्त का भी काफी प्रचार था ।* पतंजलि ने पाणिनि के सूत्र-भाष्य में अपने 


पमय में पूजित सम्प्रतिपूजाथथ: शिव, स्कन्द, विशाख आदि देवताशओ्रों का वर्णन किया 
हैं। महाभारत में बहुत-से देवताओं का वर्णन है। पुण्डरीकतीर्थ में शालग्राम 
डा] ९४--)९एले०एप्ताथा। 0०६ लागत ॥९०४०९7००॥ए--(॥9967 व7, 

हि वही, पृष्ठ ८९ 

मनुस्मृति, अध्याय ४, छोक ३९। 
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देवध्वजप्रतिमाभिवः” कौरिल्य-अर्थशासत्र, अध्याय अपसर्पप्राणिधिः । 


कूनिष्क के समय के एक शिलालेख में “तोष्ये पतिमा”--तोपकी प्रतिमा का जिक्र है। प्रकट 
है कि प्रतिमा का अपभ्रंश पतिमा हो गया था। 
५ आपस्तम्ब-्गृह्यय॒न्न, अध्याय ७-२०-३ | ; 
पे इत्युच्यतते । तत्नेदम्‌ न सिद्धायति | शिवः स्कन्दः विशाख इति | कि. कारणम्‌। मौर्या 
ण्य 


थिज्िः अच: प्रकल्पित-?--पाणिनिसत्नभाष्य, अ० ७-३-९%५९ । 
पर 
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सूर्ति का निमीण 


सच्चे, सनातनी हिन्दू बे लिए मूत्ति या प्रतिमा साध्य नही है, साधन है--ऐसा स 
जिसके द्वारा अभ्यास करवे साध्य को, इष्ट को, भगवान्‌ को प्राप्त किया जाता 
मह॒पि पतज्जलि ने लिखा है-- 


तत्र ल्थितों यत्नोस्थास 
(योगदर्शन १,१३) 
स सु दीघंकालन रन्तयं सत्कारा सेवितो वृढ़ भूमिः « 
(यो० द०-१, १४) 

अर्थात्‌ बैराग्य में स्थिति आप्त करने के लिए यत्त का नाम अभ्यास है, पर भ्रभ्य 
तभी दृढ होगा जब कि लम्बे समय तक, बरावर, श्रद्धा के साथ किया जाय । साध्य' 
प्राप्त करने का एक साधन मूत्ति है । प्रतिमा है । उसकी उपासना है । पर उसे भगव 
नही समझकर भगवान्‌ का प्रतीक समझना पडेगा। मूत्ति के दर्शन से भगवान्‌ के दश 
नही होते, यह तो उपनिषदो से ही स्पष्ट है। 

ममेवंष चुणुते तेन लक्ष्य- 
स्तत्वंध. आत्मा विवृणुते तनू--स्वाम्‌ । 
(कठोपनिषद्‌ १९२ २३३६ 


अर्थात्‌ जिसे स्वय दर्शन करने की इच्छा होती है तथा भगवान्‌ को जब स्वय : दर्शन 
देने की इच्छा होती हैं, तभी उसका दर्शन होता हैं ॥ उसी भगवान्‌ की जब साकार रू' 
में कल्पना की जाती है तो प्रतीक के रूप में प्रतिमा की कल्पना करके लिखा है' कि 
भक्त भगवान्‌ से प्रार्थना करता है कि ' शरद्‌ ऋतु के कमलदल की शोभा को तिरस्क्ृत 
करनेवाली अपने चरणो की छवि के दर्शव का सौभाग्य मुझे भी दें । माया से घिरे भ्रज्ञावी 


जीव के हृदय में बैठे ग्रधकार फो दुर करनेवाली कोमल क्‍ग्ररेणिम नख-पक्ति का दर्शन 
मुझे भी द । अपने आश्रितों पर सहज कृपा करनेवाले तथा अपने झाश्रितो के समस्त 


3. देखिए--अण्डक्रोप्रनिदद्‌ ३? २०३॥ 
२ श्रीमद्भागवत्त, ४ रड परत 


मूक्ति का निर्माण ११४ 


प्रतीत होता है कि प्रतीकरूप में प्राप्त वे मूत्तियाँ नप्ट हो गयीं । फिर भी, प्रतीक के रूप 
में देवताओं को अंकित तथा चित्रित करने की परिष्रटी बनी रही । कई विद्वानों का मत 
है कि बीद्धों ने शक्र (इन्द्र) तथा ब्रह्मा की मूत्तियों का सबसे पहले उपयोग किया । 
जाववबरों के रूप में यानी पशुओं को देवताओं का प्रत्तीक बनाने की परिपाटी भी बौद्ध- 
कालीन हैं । डॉ० ब्लॉग का कथन है कि सारनाथ में प्राप्त श्रणोकस्तम्म पर जो हाथी, 
बैल, सिंह तथा घोड़ा वना हुआ है, वह भिन्न देवताओं का वाहुनरूपी स्वयं देवता का प्रतीक 
है। तात्पर्य यह है कि भगवान्‌ बुद्ध ने अपने नियम के, अपने विधान के अन्तर्गत उन 
सब देवताओं को बाँध लिया । उन देवताओं ने भगवान्‌ बुद्ध की महत्ता स्वीकार 


कर ली। ब्लॉग के अनुसार अशोककालीन मृत्तियों तथा स्तम्भों पर जो पशु अंकित 
हैँ वे तिम्न परिचाग्रक हैं-- 


सिह दुर्गा 
हाथी इन्द्र 
बैल भिव 
घोड़ा सूर्य 


लंका में बीद्ध विहारों पर ऐसे ही पशु 


शु अंकित हैं तथा अनुराधपुर में प्राप्त स्तपों 
पर भी है।* 


३. वहीं पृष्ठ ५६ । 
९. वही पृष्ठ ९६---४८९००ए7८४ 5प्राए८ए ०६ ए८ए०7--896, ए2९५ 6 से उद्धत । 


ब्‌१४ प्रतोक-शास्त्र 


इति छ्यातो--शात्ग्राम-विष्णु की श्रतिमा थी ॥ ज्येप्ठिलतीय्य में विश्वेशर फी-८ 
शकर-पार्वती की प्रतिमा थी-- 
तत्र विश्वेश्वरम्‌ दुष्टूवा देव्या सह महाद्युतिम्‌। 
मिद्नावदणयोलकिनाप्नोति पुरुष्भः ॥* 
धर्म की प्रतिमा वा जिक्र है। धर्म वी मूत्ति को छूनें से श्रश्वमेघ यज्ञ वा पल 
मिलता है-- 
धर्म तत्नाभिसस्पृश्य वाजिमेधमवाप्नुयात्‌ ॥* 


ब्रह्मा की मूत्ति भी--ततो गच्छेतू राजेन्द ब्रह्मस्थानमनुत्तमम्‌! ।' मूत्ि शब्द 
का प्रयोग महाभारत में है-- 
नन्दीश्वरस्य मूर्ति दुष्ट्वा मुच्येत क्ल्विप'॥" 


कौटिल्य ने भपने श्रयेशास्त्र के 'दु्गंनिवेश' श्रध्याय में किले के भौतर नगर की 
रचना में, बेन्द्र में जिन देवताओं के मन्दिर बनाने का जि किया है वे है अ्रपराणिता, 
प्प्रतिहत, जयन्त, बैजयन्त, शिव, विश्ववेण और अश्विन तथा देवी मदिरा एक यूनानी 
लेखक ने एमेसा के भ्न्तोनिनस नामक भरेश (शासनकाल २१5 से २२३ ईसवीय एव) 
के समय में एक भारतीय की सीरियाश्यात्रा का जिक किया है । उसमें भर््धनारीश्वर 
(शिव तथा दुर्गा) की प्रतिमा का जिक्र है ।९ 

प्रतिमा तथा प्रतीक का धनिष्ठ सम्बन्ध प्रतिमाओ् के इतिहास से ही प्राप्त होता है । 
वैदिक युग के देवताम्रो की प्रतिमाएँ बहुत कम उपलब्ध है , यो कहिये कि बिरले ही उपलब्ध 
है । उस युग के देवताआ की अतिमाएँ मनुष्य के शरीर के रूप में नही, धरत्ीक के रूप मे 
होती थी जैसे--सूर्य के लिए () तथा चन्द्रदेव के लिए (_, बना देते थे । कुछ वैदिक देवताओं 
की प्रतिमाएँ---जै से इन्द्र आदि की ईसा से सो-दो सौ वपे पूर्व से पहले नही बनी किन्तु, 
यदि महाभारत का युग ईसा से ५००० वर्ष पूर्व माच लिया जाय तो उसमें बर्णित प्रतिमाएँ 
तो रही हांगी, यद्यपि इतनी पुरानी मूत्तियो का कोई प्रमाण उपलब्ध नही है। ऐसा 


३. महाभारत रै-<४-१२४। 

२ वही, ३-८४-श३५। 

३ वहीं, ३-४८४-१०२ १ 

४ वही, ३-८४-रै०३ + 

५ वही, १३-२५-२१ ३ 

६. उि्ार]९३--िावप्त [९०गण०डा१ए5फ--0१8० 89 
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के लिए होता था वह साधारण मिट्टी नहीं होती थी । उसमें लोहा तथा पत्थर भी पीस- 
कर मिलाते थे, इसका भी प्रमाण मिलता है | ऐसी मजबूत मिद्ठी का प्रयोग यूनानी 
लोग अपनी मूत्तियाँ बनाने में करते थे । तीसरी से पाँचवीं सदी में आ्राप्त गांधार देश 
की मूत्तियाँ भी ऐसी ही मिट्टी की होती थीं ।* पत्थर का उपयोग बिलकुल नहीं होता 
था, ऐसा भी नहीं है । हयशीयपं-पंचरात्र में 'पापाण' शब्द आया है, पर लकड़ी का महत्त्व 
अधिक अवश्य था । आज भी बंगाल में नित्य पूजा के काम में आनेवाली मूत्तियाँ 
लकड़ी की वनायी जाती हैं । पुरी में जगन्नाथजी, सुभद्राजी तथा वलभद्गजी की विशाल 
प्रतिमाएँ लकड़ी की हैं । वे हर वारहवें साल बदल दी जाती हैं । पुरानी मूत्तियाँ जमीन 
में गाड़ दी जाती हैं । प्राचीन लकड़ी की मूत्तियाँ श्रव इसीलिए नहीं मिलतीं कि वे समय- 
पाकर नष्ट हो गयीं । उनकी रंगाई, उनका वदला जाना नहीं हुआ । वृहत्‌- 
संहिता के वाद के ग्रस्‍्थों में पत्थर की प्रतिमा का वर्णन मिलता है,जैसे अस्निपुराण में । 
जैन ग्रंथ अंतगद दसाओ' में पत्थर, लकड़ी आदि की प्रतिमा को जिक्र है । जैन तथा 

द्ध अ्रंथ जैसे आर्यमंजश्रीमलकल्प, महामयूरी, समण्णफलसूत्त, संयुत्तनिकाय आदि में 
कई प्रकार की मूत्तियों का जिक्र है जिसमें लकड़ी, पत्थर, चुनार का पत्थर, काला पत्थर 
सभी कुछ है । ईसा से ३-४ सौ वर्ष पुरानी पत्वर या लोहे या अन्य धातुओं की मूत्तियाँ- 
प्रतिमाएँ प्राप्य नहीं हैं ।* बाद में काँसे की मृत्तियाँ भी बनने लगीं । पर, मिली-जुली 
धातु की मूत्तियों का वर्णन मत्स्यपुराण में भी प्राप्य है । 

किन्तु हिन्दू, वौद्ध तथा जैन धर्मों में से प्रत्येक में प्रतिमानिर्माण का निश्चित विज्ञान 
था। बिना नाप-जोख की मूत्ति अशुद्ध समझी जाती थी । बौद्ध अन्थ आरात्नेय तिलक 
में तो यहां तक लिखा है कि यदि शास्त्रविरुद्ध मूत्ति का मुख बना तो परिवार का सबसे 
पेड़ा-बूढ़ा मर जायगा। 
अशास्त्रेण मुर्ख कृत्वा यजमानों विनश्यति ।॥* 
(आ० ति०-१०) 
प्रतिमाओं की नाप-जोख अंगुलि' में दी गयी है । एक अंगूलि की नाप हथेली का चौथा 


भाग होता था ।* पुराना माप-दण्ड, जहाँ तक प्रतिमाओं का सम्बन्ध है, एक समान 


ऊैगाशुध्य--परक्रतप उ९ण०एरण्ट्ठाशशाए--92६8८५ 20-] 
चहा, पृष्ठ २६१२१॥ 
- वेष्टी, पृश्ठ २१३ । 


7 नैवज्धत--प्रतिमामानल्क्षणम्‌ । 
* पछबानां चतुर्भागों मापनाइलिका स्मृता । लछो० ४ । 


१ 
५ 


पर 


प्रतिसा-निर्माण-कल्य तथा विज्ञान 


प्राचीन काल में, शुरू-शुरू में, पत्थर या धातुझो की प्रतिमाएँ नही बनती थीं। वे प्राय 
मिट्टी की या फिर लकड़ी की होती थी । वैदिक काल में यज्ञ वे समय लक्ड़ी के यत प्रयोग 
में ब्राते थे तया मिट्टी की या मिट्टी के ईटी की वेदी बनती थी । वैदिक ऋषाओरो में लकड़ी 
का बडा महत्त्व है । यहाँ सब लिखा है वि विश्ववरर्मा ने किस लवडी से पृथ्दी दया झ्ाकाश 
को गढा है-- 
किमस्विद्वनम्‌ को स वृक्षाप्तयतोद्यावापृष्वी निष्टतल्लुः 
(ऋग्वेद १०-८१- ४) 


वाराहमिहिर की बृहत सहिता' के ४६ वें भ्रध्याय--वनसम्प्रवेशाध्याय में पूरे ब्यौरे 
के साथ दिया गया है कि किस प्रकार की लकडी से कौन वर्णवाली प्रतिमा बनाये। 


उसके झनुसार-- 
ब्राह्मण के लिए -- देवदार, चन्दन, समी तथा मधुक लकड़ी 
क्षक्षिय के लिए -- भरिप्ठ, भश्वत्थ, खदिर तथा विल्ब लकड़ी । 
वैश्य के लिए -- जीवक, खदिर, सिन्धूक तथा स्पन्दन। 
शूद के लिए -- तिन्दुक, केशर, सरज, अर्जुन, झमडा तथा साल । 


किन्तु लकडी काटने के पहले वृक्ष की उपासना का भी बडा विधान था ।* भविष्यपुराण 
में प्रतिमाविधि पर बडा अच्छा विवेचन है ।* विष्णुधर्मोत्तर में देवालयों के काम में 
श्राने योग्य लकडी के परीक्षण का विधान है ।' मत्स्यप्ुराण ने दार्दाहूण रविधि पर विस्ताए 
से लिखा है ।* महाकवि भोजदेव नरेश ने भी प्रतिमानामय यूमो लक्षणम्‌ द्रव्यमेव च 
लकड़ी की प्रतिमा का उल्लेख किया है । किन्तु जिस प्रकार की मिट्टी का प्रयोग प्रतिमा 


सुधावर दिवेरी सस्तरण । 

नमस्ते वृक्ष पूजेयम विधिवत सम्प्रगृष्मताम्‌ ।ह० स० ५८--(१० ११) 
अथम जद्यपर्व, अध्याय १३१, भविष्यपुराण 7 

देवालयार्थ दारुपरीक्षणमखइ ३, अध्याय <$, विष्णु० । 
वास्तुविधानुवीत्तेनम-मत्स्य ०, अ० २०७१ 

मोज० दितीय खड, अ० १, इलो० १--गायदवाड़ ग्न्थावली । 


आम] 
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के लिए होता था वह साधारण मिट्टी नहीं होती थी । उसमें लोहा तथा पत्थर भी पीस- 
कर मिलाते थे, इसका भी प्रमाण मिलता है । ऐसी मजबूत मिट्टी का प्रयोग यूनानी 
लोग अपनी मूत्तियाँ बनाने में करते थे । तीसरी से पाँचवी सदी में प्राप्त गांधार देश 
की मूत्तियाँ भी ऐसी ही मिट्टी की होती थीं ।! पत्थर का उपयोग विलकुल नहीं होता 
था, ऐसा भी नही है । हयशीप॑-पंचरात्र में 'पापाण' शब्द आया है, पर लकड़ी का महत्त्व 
भ्रधिक अवश्य था । आज भी बंगाल में नित्य पूजा के काम में आनेवाली मूत्तियाँ 
लकड़ी की बनायी जाती हैं । पुरी में जगन्नाथजी, सुभद्राजी तथा बलभद्गजी की विशाल 


प्रतिमाएँ लकड़ी की हैं । वे हर वारहवें साल बदल दी जाती हैं । पुरानी मूत्तियाँ जमीन 
में गाड़ दी जाती हैं। प्राचीन लकड़ी की मूत्तियाँ अब इसीलिए नहीं मिलतीं कि वे समय- 


पकर नप्ट हो गयीं ।* उनकी रंगाई, उनका बदला जाना नहीं हुआ। बृहत्‌- 
संहिता के बाद के ग्रन्थों में पत्थर की प्रतिमा का वर्णन मिलता है, जैसे अग्निपुराण में । 
जैन ग्रंथ अंतगद दसाओं' में पत्थर, लकड़ी आ्रादि की प्रतिमा का जिक्र है । जैन तथा 
वौद्ध ग्रंथ जैसे आयंमंजुश्रीमूलकल्प, महामयूरी, समण्णफलसूृत्त, संयुत्तनिकाय आ्रादि में 
कई प्रकार की मूत्तियों का ज़िकर है जिसमें लकड़ी, पत्थर, चुनार का पत्थर, काला पत्थर 
सभी कुछ है । ईसा से ३-४ सौ वर्ष पुरानी पत्थर या लोहे या अन्य धातुओं की मूत्तियाँ- 
प्रतिमाएँ प्राप्य नहीं हैं ।* बाद में काँपे की मूत्तियाँ भी बनने लगीं । पर, मिली-जुली 
वातु की मूत्तियों का वर्णन मत्स्यपुराण में भी प्राप्य है । 

किन्तु हिन्दू, बौद्ध तथा जैन धर्मों में से प्रत्येक में प्रतिमानिर्माण का निश्चित विज्ञान 
था। बिना नाप-जोख की मूत्ति अशुद्ध समझी जाती थी | बौद्ध ग्रन्थ आत्ेय तिलक' 


में तो यहां तक लिखा है कि यदि शास्त्नविरुद् मूत्ति का मुख वना तो परिवार का सबसे 
पेड़ा-बूढ़ा मर जायगा। 


अशास्त्रेण सुख कृत्वा यजसानों विनश्यति 7" 
(आ० ति०-१० ) 
प्रतिमाओं की नाप-जोख अंगुलि' में 


दी गयी है । एक अंगूलि की नाप हथेली का चोथा 
भाग होता था ।* पुराना माप-दण्ड 


” जहाँ तक प्रतिमाओं का सम्बन्ध है, एक समान 


» वही, पृष्ठ २१५२॥ 

* चही, पृष्ठ २१३। 

डे आनेयक्ृत--अतिमामानलरुक्षणन्‌ । 

5. प़दानां चतु्नांगो मापनाइलिका समता । छो० ४ ! 


पर 
जु 


१. फ्रिबमटा-ु८३--ातात्तंप ९०ए०््टाबए॥9--948९६ 20-]] 
ह 
इ 
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नही है। पहले तो जिस परम शिव को, जिसे येदों ने 'ुरुप' कहा है, हम माप-दष्डम 
साही नही सवते, बह पुरुष समूचे विश में व्याप्त होते हुए भी उससे दस भ्रगुल ऊपर है । 


स्‌ भूमि विश्वतो युस्वां अत्यतिष्ठदशांगुसम्‌ । 


शतपथब्राह्मण में लिया है कि प्रजापति भपनी उगसियो से यम्वेदी को नापते हैं । 
पौराणिक युग में भी प्रगुलनाप बनी ही रही । यह माप तीन प्रदार वी होती थी । 
मालागुल, माजागुल तया देहलब्धागुत । शृहत्सहिता में जो माप दी गयी है वह बाड़ी 
सूक्ष्म है । उसये भनुसार छेद में से सूर्य की जो किरणें भाती है उतता एवं वण ही परमाणु 
है । धूल वी एवं वणिवा, जिसे रप्त वहते है, भाठ परमाणुभों को मिलावर बनती है। 
झाठ रजा वो मिलारर एक बालाप्र (एव वेश के झागे वा भाग) बनता है । ८ वातादा 
बी एक लिजक्षा' बनती है। ८ लिकक्षाप्रों का एक यूक बना ।* ८ यूवो वा एक सेव 
(जौ का दाना) बना । ८ यवो का एक भगुल । यह तो वृहतूसहिता की माप हुई । 
शुक्रवीतिसार में एक मुटूठी वे चौथाई भाग को प्गुल बहते हैं । भात्रेय ने हयेती 
का चतुर्योग एवं भगुल बतलाया है । इसलिए दोनो एक ही माप हुई | पर किसकी 
हयेली हो--व लाकार की, उपासक की या पुरोहित की ? शुक्रनीति से स्पष्ट हो जाता 
है कि प्रतिमा का ही भगुल मानना चाहिए ॥ प्रतिमा जिस पर खडी या बैदी है, यावी 
उसके पीठ या बेदी को छोडकर, उसकी समूची सम्बाई का १२ भाग में विभाजित के 
फ्रि € भागा में । ऐसे विभाजन में प्रत्येक भाग एक भगुल वे बरावर हुप्ना । उ्तेम 
श्रेणी की प्रतिमा १२० या १०८ भगुल की होनी चाहिए, मध्यम श्रेणी की ६६ भगूत 
बी तथा निम्न श्रेणी बी ८४ भ्रगुल वी । १०८ झगुल की प्रतिमा का चेहरा १२ मु 
का होना चाहिए । प्रतिमा की समूची ऊँचाई उसकी ताल हुई भौर वही उसका देह 
लब्धांगुल हुआ । २७ सानागुल एक घनुर्मुष्टि के बरावर हुआ्ना। ४ धनुर्मुष्टि का एड 
दष्ड बना । 

आल्वेय तिलक में बौद्ध प्रतिमाओ का जा साप-दष्ड दिया है, वह सीचे के पाँच 
एलोको से स्पष्ट है--- 


एकाइगुलि शिरः कुर्यान्मुख द्वादशमदुगूलम्‌ ॥१२३॥। 


१. ऋग्वेद पुरुषसक्त, १०--९०। 
« निशा लीस को कहते है । 
यूक-डौछ या विल्दर । 
४ सस्ममुष्टेशरत॒र्थोशे शगुल्म्‌ परिवोत्तितम्‌। -"शुक्ननीति, अध्याय ४) खड ४५ हो० <२। 


न्ण््ट् 


प्रतिसा-निर्माण-कला तथा विज्ञान ११ 


ग्रीवा एकाड्ग्गूलं विद्धि देहों द्वादशसदगुलस्‌ 
अर््धायुल॑ भितम्बन्च॒ कटिसिकाड्गुलम्‌ मतम्‌ ॥१२४॥ 
सवाटग्गुल॑ “भवेदूरुर्जानु एकाइगगुल स्मृतम्‌ । 
जदूघा नवाद्गला ज्ञेया गुल्फसर्द्धायुलस्‌ भवेत्‌ ॥१२५॥। 
अधोभागा प्रकत्तंव्या एकाडनगुला प्रकीत्तिता। 
चतुष्कलकच विज्लेया हिक्‍का नासाग्रमेव च्‌ ॥१२६।। 
चतुस्ताल माप के सम्बन्ध में इस श्लोकों का अर्थ हुआआ-- 
सिर१ अंगुल, चेहरा १२, गर्दन १, गर्देव के नीचे से कमर तक १२, चूतड़ १।२, ऊरु १ 
जंघा ९, घुटता १, पेंडली ६ अंगुल, एंडी १२, चरण १ अंगुल होना चाहिए । 
बृहत्‌ संहिता में दूसरे ढंग से माप दी हुई है । उसमें लिखा है-- 
नासाललाटचिबुकग्रीवाश्चतु रढ-गुलार्तथा कणों । 
हे अंगुले च हनूनो चिबुक॑ च दृथड्गुल विततस्‌ ॥। 
यावी नाक, मस्तक, ठोढ़ी, गर्दन, कान सबंध अंगुल के हों। जबड़े ८ 
अंगूल चौड़े हों । ठोढ़ी की चौड़ाई दो अंगुल हो । 
.. बृहतसंहिता में प्रतिमा को ठीक से न बनाने का भयंकर परिणाम दिया है । लिख 
हैं 
कृशदीर्घ देशघ्नं॑ पश्व॑विहीन॑ पुरस्य नाशाय । 
यस्य क्षत भवेन्मस्तके विनाशाय तल्लिंगभम्‌ ५७-५४ || 


अर्थात्‌ यदि शिव-लिंग अनुपातरहित, लम्बा तथा पतला है तो जहाँ पर बनाया गया 
उस्त स्थान को (देश को) नष्ट कर देगा । जिस शिव-लिंग का अगल-बगल का हिसरुर 
ठोक नहीं है वह्‌ जिस नगर में स्थापित होगा उसे नप्ट कर देगा। जिस शिव-लिग 
भस्तक में छिद्र है, वह्‌ प्रतिमा या मूत्ति या लिंग स्वामी का संहार कर देगा । 

प्राचीन शास्त्र से तथा प्रतिमा-निर्माण-कला से परिचित लोग आजकल जो मूत्तिय 
वनवाते हैं या बनाते हूँ वे प्रायः अशुद्ध होती हैं । इसीलिए उनके पुजारी तथा पूजक व 
साधना निर्थक होती है । मूत्ति भी निष्प्राण बनी रहती है । मृत्ति या अवतार, देख 
में ऊपर से चाहे भिन्न आकृति तथा कलेवर के प्रतीत हों, पर वास्तव में वे सब एक ही पर 
शिव या परा शवित, जो कहिए, के प्रतीक है । ललिता-सहस्नचाम' में लिखा है--- 

निजांगुलि--नखोत्पन्ना नारायणदशाकृतिः । 


१. अश्षाण्डपुराण में लिखा है कि भण्टासुर के साथ छलिता के युद्ध. में ससी अवतार निकछ़े है । 


१२० प्रतोक-शास्त्र 


भगवती की दसो उयलियो के नख से नारायण वे दस अवतार हुए । दसों भ्रववारों 
का पौराणिक क्रम इस प्रकार है-- 

मत्स्य, कच्छप, वाराह, नृसिह, वामन, परशुराम, राम, वलराम, बुद्ध तथा कल्कि 

अस्तु, प्राचीन प्रतीक तथा प्रतिमा के सम्बन्ध को स्थापित बरतने के लिए हमें अभी 
और भी लिखना है ! पश्चिम के विद्वाना ने इस विपय में इतनी भ्रान्तिपैदा कर दी है कि 
उन शका का निवारण तो करना ही पडेगा । पहले हम यह स्पष्ट कर दें कि वैदिक 
देवता कौन थे, वेदो में देवता की भावना क्या तया विस प्रकार की थी। 


कैदिक देवता 


वहुत-से पाश्चात्यों का तथा कुछ कम पढ़ें-लिखे 'भारतीयों का भी ऐसा विश्वास है कि 

वैदिक देवता प्राकृतिक तत्त्वों के प्रतीक हैं और उनकी उपासना का तात्पर्य केवल उन 
प्राकृतिक तत्त्वों की उपासना करना है । ऐसी बात नहीं है । इस विपय पर पं ० अलख- 
निर|्जन पाण्डेय ने अपने एक गवेयणापूर्ण लेख में बड़ा अच्छा प्रकाश डाला है ॥१ 
ऊपर हमने लिखा हैं कि सभी देवी-देवता एक ही परम शिव के प्रतीक हुँ । श्री पाण्डेय 
ने भी यही सिद्ध किया है कि देवता की भावना आध्यात्मिक तथा दार्शनिक है । सभी 
एक परब्रह्म से उत्पन्न हुए हैं भ्रौर वे प्रकृत तत्त्वों के प्रतीक नहीं हैं । बृहद्‌ देवता” के 
कंथनानुसार सभी देवता एक ही आत्मा, अग्नि से उत्पन्न हुए हैं । सूर्य की रश्मियों 
से रस लेकर, वायु से गति प्राप्त कर जो संसार में वुष्टि करता है, उसे इन्द्र कहते है । 

पृथक पुरस्ताचे तुक्ता लोकादिपतयस्त्रयः । 

तेषपामात्मेव तत्सव॑ यद्यदभक्तिः (प्रकीर्यते) ॥ 

रसान्‌ रश्मिभिरादाय वायुनाइयं गतः सह । 

वर्षत्पेद च यल्‍्लोके तेनेद्न इति स्मृतः ॥* 


निरुक्‍त में आया है कि अपने-अपने भिन्न कार्यो के श्रनुसार देवताओं के भिन्न रूप हो 
गये, पर वास्तव में हर एक देवता एक-दूसरे का मौलिक रूप है ।* देवता आत्मजन्मा 
(आत्मजन्मान:) होने के साथ ही कर्मजन्मा (कर्मेजन्मानः) भी हैं । किन्तु वास्तव 
में देवताओं के धिन्न रूप में एक ही आत्मा विद्यमान है। 'महाभाग्यात्‌ देवताया एक 
आत्मा वहुधा स्तूयते ।'४ यृद्य सूत्रों से स्पप्ट है कि वैदिक देवताओ्रों की संख्या ३३ है । 
पृहस्पति देवताओं के गुरु है । मुख्य वैदिक देवता नीचे लिखे जा रहे है--- 
९. रीता िकव्फाशा एथशातंट--'गरठार 66 06 एलताट (00599 स९ (हगरए- 


5प्रव०४१-.] 0परात्श ०६ ४३९ पथाएशारा।. गा रि्टशाटी। वाञतए्ाट, 
खा, ७०] अ५, 727६5 -2--992९७5 9] ६० 333. 
* शहद देवता १.७३.६८ । 


* पेकस्थात्मनोच्न्ये देवाः प्रत्यज्धानि भवन्ति 
० निरक्त ७.४.९-११ | 


नल 0 
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भगवती की दा उगलिया मे सय से नारायण मे दस भवतार हुए । दस। भवतारों 
बा पौराणिय व्रम इस प्रतार है-- 

मत्स्य, कच्छप, वाराह, नृस्तिह, वामन, परशुराम, राम, बलराम, बुद्ध तपा बलि । 

असतु, प्राचीन प्रतोय तथा प्रतिमा थे सम्वस्ध को स्थापित करने वे लिए हमें प्रमी 
झ्रौर भी लियना है । पश्मिम के विद्ानों ने इस विषय में इतनी भान्लियैदा कर दी है हि 
उन शवाप्ना या नियारण तो करना ही पड़ेगा । पहले हम यह स्पष्ट कर दें वि वैदिक 
देवता कौन थे, येदा में देवता की भावना कया तया विस प्रयार पी थी। 


धीमी ९ है: #७ 2 का हक 


सप्तपदी में, विवाह के समय, विप्णु का ही मुख्यतःआवाहन होता है । प्रथम 
रात्रिमिलन में भी विष्णु का आवाहन होता है । 
प्रजापति- प्राणियों के रक्षक तथा पालक देवता प्रजापति है । देवताओं को अमरत्व 
इन्हीं ने प्रदान किया । इन्होंने ऊपर मुख करके श्वास लिया, उससे देवता 
उत्पन्न हुए । 
जीवन, धन, वैभव, सम्पदा, परिवार के रक्षक प्रजापति हैं । जातकर्म-संस्कारों में 
इनका बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है । देवता तथा असुर, दोनों के उत्पादक , पिता, प्रजापति 
हैं । इसीलिए असुर, सर्प आदि की वाधा से रक्षा के लिए भी इनकी पूजा होती है । 
अश्विनीकुमार--ये दोनों भाई सबसमें व्याप्त हैं । एक में द्वव पदार्थ है, दूसरे में 
अ्रकाश | एक आकाश है, दूसरा पृथ्वी*ं। एक दिल है, दूसरा रात्रि" । एक सूर्य है, 
दूसरा चन्द्रमा । इनके रथ में घोड़े जुते हैं । वड़े अच्छे सारथी हैं । इसीलिए रथ पर, 
सवारी पर चढ़ते समय अश्विनीकुमार का आवाहन किया जाता है । इनकी भुजाओं में 
वड़ा वत्न है। गाय के स्तन तथा स्त्री के स्तनों के ये रक्षक हैं । 
रुद्र--यह देवता दौड़ते हैं, घोर नाद करते हैं, इसीलिए रौति---द्रवति---रुद्र हैं * । 
इनका सबसे बड़ा कार्य गो तथा पशु की रक्षा तथा पालन है । ये संक्रामक रोगों से रक्षा 
करते हैं । किन्तु इनका स्वभाव वड़ा उम्र है । ये भीम हैं । गोभिल-गृह सूत्न ने इनको 
असुर तथा राक्षस की श्रेणी में रख दिया है । शत्रु को इस प्रकार मार गिराते हैं जैसे 
विजली पेड़ को । इनके केश काले गुच्छे हैं । व्यापार की सफलता में भी इनका पूजन 
आवश्यक है। 
बृहस्पति--ऋग्वेद के अनुसार वे युद्ध के भी देवता है" । पर सभी वेदों तथा गृह्म 
सूत्रों के अनुसार वे देवताओं के गुरु, विद्या, वृद्धि, सदाचार के स्वामी, मंत्र-द्वष्टा और 
हेऋचाओं के प्रणेता हैं। धन, सम्पत्ति तथा वैभव के भी स्वामी हैं” । 


5. प्रजापतिः अजानां पाता पाछयिता वा ।--निरुक्त, १०-४३ । 
९. झतपथब्राह्मण, १०.४-३ से ८ 
हैं. वही ११.१,६-७ | 

४-५. चाव्ापृथिव्यावित्येके । अहोरात्रावित्येके--निरुक्त--६९- ६। 

5. हिरण्यकेशिनसंहिता । 

५. रुद्र रौति सतः, रोल्यामाणों द्रवतीति या रोदयतेवी-निरुक्त २०. ५१ 
<. हिरण्यकेशिन--१. ५. १६ । 

5, घु० २. रड, डे, १४ । 

९०. बही, २, २३, ५! 


१२२ प्रतोक-शास्त्र 


अ्ग्ति-- निएकत तथा गृह सूत्र मे प्नुसार दवताप्ना वे' नेता तथा देवतामों में प्रधाव 
भग्िनि हैं ।* प्रेरणा, शवित, बुद्धि, ज्ञान तथा देवी सम्पदा थे आधार तथा 
भ्रदाता अग्नि है । दीर्घायु प्रदान बरनेवाले, सबद से जीवन की रक्षा वरते+ 
वाले, भग्नि है । ऋग्वेद के भनुसार बे मनुष्य वे कार्यों के द्रप्दा हैं । वेद 
घ्ययन के प्रारम्भ में अग्नि का झ्ावाहन (जातवेद) हांता है। उपबयत 
सस्वार में इनसे प्रार्थना वी जाती है कि हमें प्रज्वलित करा जिससे हमारा 
विकास हो ।' 

इस्दर-- जो भन्न वा वितरण करे या जा भप्त प्रदान वर (इरा + दू या इरा + दा) जा 
भाजत घारण करे (इरा+धारय) या जो भाजन भेजे (इराक दारम) 
बह इन्द्र है । भ्रग्नि वे बाद इन्ही का महत्त्व है । शारीरिक शवित में वे भ्रग्ति पे 
बड़े हूँ । अग्नि व' समान इनका भी नित्य पूजा प्राप्त हांती है । बुद्धि, शवित, 
वैभव शादि वे ये भी प्रदाता हैं । वह्मपाणि है । इनवा वज्ध समूची बुराश्या 
का दूर करता है । नप्ट बरता है । वच्ध दुप्टो तथा दुप्टतामा वे सहार वा 
प्रतीक है । उपनयन सस्कार में बटु का दण्ड धारण वरना पडता है । यह दण्ड 
इन्द्र ब वच्ध वा, बुराइयो का नप्ट बरने वाले बद्च का, प्रतीक है । 

बदण-- वैदिव देवताम्ों में यद्यपि वढण मध्यम श्रेणी के देवता है, पर इतके भावरण मी 
प्रभाव की मर्यादा में सब कुछ है ।* वे विश्व के शासक हैं, प्रवत्धकर्ता दे 
अ्रपराघो के लिए दण्ड देते है । प्रापी को वढण-पाश में बेधना पडता है ! सदी 
चार के स्वामी है । उपनयन सस्कार के समय गुरु वटु का हाथ वरुण के हाथ 
में दे देत है ताकि वह सदाचार में रहे । वैदिक पूजाभो में मित्र तथा वरुण की 
पूजा साथ साथ हांती है। 

विष्णु--- विष्णु शब्द विश्‌ घातु से बना है। इसका श्रर्थ है आच्छादित करना, बिपित 
अथवा व्यश्‌ घातु से वना है--इसका प्र है ग्नन्त प्रवेश ।९ किन्तु गृह सूल्नो में 
इनका स्थान प्रस्ति, इन्द्र प्रजापति, सोम भादि देवताओं के समान ऊँचा नहीं 
है । फिर भी, वे वल्याणकारी देवता है भोर ऋग्वेद के अनुसार उनके तीन 
पणग में विश्व नाप लेने से जदसमूह तथा विश्व का बडा कल्याण हुआ था ॥ 


अग्नि क्स्मात्‌ अग्रणीमवति । अग्म वज्चेषु प्रणीयते--निरुक्त ७ ४। 
बरुणों शुणोत्तीति सत्‌ ।--निरूक्त 

निरुक्त १२--१८। 

यज़ुरेंद में दिया है “7 

इंद विष्णुविंच्रमे तेधा निदये पदम्‌ । समूडमस्य पासुरे। (यद्ु० ५ १५) 
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चैदिक देवता १२३ 


सप्तपदी में, विवाह के समय, विप्णु का ही मुय्यतः श्रावाहन होता है । प्रथम 
रात्तिमिलन में भी विष्णु का आवाहन होता है । 
प्रजापति- प्राणियों के रक्षक तथा पालक देवता प्रजापति है! । देवताओं को अमरत्व 
इन्हीं से प्रदान किया । इन्होंने ऊपर मुख करके श्वास लिया, उससे देवता 
उत्पन्न हुए।। 
जीवन, धन, वैभव, सम्पदा, परिवार के रक्षक प्रजापति हैं । जातकर्म-संस्कारों में 
इनका बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है । देवता तथा असुर, दोनों के उत्पादक , पिता, प्रजापति 
हैं । इसीलिए असुर, सर्प आ्रादि की बाधा से रक्षा के लिए भी इनकी पूजा होती है । 
अश्विनीकुमार--ये दोनों भाई सबमें व्याप्त हैं । एक में द्वव पदार्थ है, दूसरे में 
प्रकाश । एक आकाश है, दूसरा पृथ्वी” । एक दिन है, दूसरा रात्रि" । एक सूर्य है, 
दूसरा चन्द्रमा । इनके रथ में घोड़े जुते हैं । बड़े श्रच्छे सारथी हैं । इसीलिए रथ पर, 
सवारी पर चढ़ते समय अश्विनीकुमार का आवाहन किया जाता है । इनकी भुजाओओों में 
पड़ा बल है । गाय के स्तन तथा स्त्री के स्तनों के ये रक्षक हैं ।* 
रुद्र--यह देवता दौड़ते हैं, घोर नाद करते हैं, इसीलिए रोति--द्रवति--रुद्र है” । 
इनका सबसे बड़ा कार्य गो तथा पशु की रक्षा तथा पालन है | ये संक्रामक रोगों से रक्षा 
करते हैं । किन्तु इनका स्वभाव बड़ा उम्र है| ये भीम हैं | गोभिल-गृह्म सूत्र ने इसको 
असुर तथा राक्षस की श्रेणी में रख दिया है । शत्रु को इस प्रकार मार गिराते हूँ जैसे 
बिजली पेड़ को । इनके केश काले गुच्छे हैँ । व्यापार की सफलता में भी इनका पूजन 
आवश्यक है । 
बृहस्पति--ऋण्वेद के अनुसार वे युद्ध के भी देवता है" । पर सभी वेदों तथा गृह्य 
सूत्रों के अनुसार वे देवताओं के गुरु, विद्या, बुद्धि, सदाचार के स्वामी, मंत्र-द्रष्टा और 
ऋचाओं के प्रणेता हैं । धन, सम्पत्ति तथा वैभव के भी स्वामी है” । 
*. भ्रजापत्तिः प्रजानां पाता पालयिता वा ।--निरुक्त, १०-४३ । 


« शत्तपथन्राह्मण, १००४-३१ से ८ 
३. बही ११.१.६-७। 


४-५, द्यावापृथिव्यावित्येके। अहोरात्रावित्येके--निरुक्त--१२. १। 

5. हिरण्यकेशिनसंद्िता 

७. रुद्र सैति सतः, रोरूयामाणों द्रवतीति या रोदयतेवौ--निरुक्त १०, ५ ।- 
<. हिरिण्यकेशिन--१- ५. १६ | 

५९. ऋ० २. २४. ३. १४ । 

१०. बही, २, २३, ५! 


क्र 


१२४ प्रतोक-शारत्र 


सोख--यज्ञ की झात्मा--आत्मा यज्ञस्थ । शक्तिवर्दक भोजन वे स्वामी त 
दाता, जल में विहार करनेवाले, वन में गरजवेवाले, पृथ्वी तथा भराकाश वे पिता' ते 
शरीर के रक्षक, घन के स्वामी, वहुत्त-सी पत्निया वालें साम देव वैदिक देवतामा में ब 
ऊँचा स्थान रखते हूँ। 

स्ित्र--अरगिन के समान ये भी प्रकाश तया वैभव के पुझ्ज है । दैहिक सासारि 
अप्य्यत्मिक तथा स्वर्गीय सुख के दाता है । समूचा प्राणि जगत्‌ इससे अनृप्तागित 
रहा है' । ये प्रेरणा था स्फूर्ति प्रदान करते है* ) 

सूरय--जो गति करे, जो झनुप्राणित करे, वह सू धातु है भ्ौर र्यीर कल्याणदाय 
है । देवताग के वैभव तथा देवो की ज्याति का प्रतोक सूर्य हैं।। भ्रग्निका प्र्ती 
सूर्य है.। नेत्र का प्रतीक' सूय है' । यदि सूर्योदिय के समय भीरोग व्यक्ति सौता रहे' 
कोई अनुचित काम करे तो मौत रहकर वैदिक ऋचाग्रों स उनका प्रृजन करे । भू 
वैभव तथा सम्पत्ति के प्रदाता है* । वेदपाठ में पहले इनका प्रृजन करे । वे प्रतिशा के देवः 
है' । सवथुराइया तथा बाधाभो को दूर करने वाले है । अम्वि तथा वायु के साथ इसी 
प्रावाहन, पूजन होता है। 

बायु--वायू'* देव वायु के देवता है, सोम रस के शोकीन, साम देव के रसक' भर 
देव क समान मनुष्य क प्रत्येक काम वे साक्षी प्रतिज्ञा के साक्षी तथा शबरु के विनाशब 
(हवा में उडा देने वाले) (ऋ० १ १३४ ५) देवता, मध्यम श्रेणी के श्रेष्ठ देवता हूँ 

भदत्--इनका ऋग्‌वद में प्रधान स्थान है। ये नियमित वैभव (मितरोचनी) 
लियमिल साद (मितरुविणी) तथा बहुत अधिक दौडनेवाले देवता है । इसके हीप र 
चमकते हुए भाले है । वे सूर्य के साथ झाते है । हल चलाने के समय खेती # काम * 
इनका पूजन होना चाहिए । 


वही ९ २ १०। 

दिरण्यवेशिन २६ १९ ७ 

सविता सर्वस्य प्रसविता-निरुक्त २० ३११ 
गोमिल० औ०रेज्ड । 

क्रव० है रैशप १। 

गोमिल० १ ४ र१। 

कऋ्रक० है० ३७ $। 

चोमिलण० ४ ५। 

हिए०ण्श१. २ छ १०१ 
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वेदिक देवता प्श्भर 


मिन्न--सच्चरित्रता, वैभव तथा शक्ति के प्रदाता मित्र देवता ऋगेद में प्राय: वरुण 
देवता के साथ एक ही मन्त्र या ऋचा में प्राप्य है । एक गृद्य सूत्र से तो यह स्पप्ट है कि वे 
सूर्य देवता के रूपान्तर है ।! उपनयन संस्कार में आचार्य जब वटु का दाहिना हाथ 
पकड़ते हैं तो वे कहते हैं--'मित्र ने तुम्हारा हाथ पकड़ लिया' ।! 

पृथ्वी--माता पृथ्वी तथा पिता आकाश की कल्पना या भावना प्राय: सभी प्राचीन 
धर्मो में है । ऋग्वेद के अनुसार माता पृथ्वी, पिता आकाश प्राणियों की भय तथा विपत्ति 
से रक्षा करते हूँ *। माता पृथ्वी दिवता' पृथ्वी के सभी प्राणियों की जननी हैं । 
सनन्‍्तान की रक्षा के लिए इनकी उपासना के मंत्र है । 


भग---सांख्यायन के अनुसार नववधू जब नवीन रंगे कपड़े पहने, तव भग देवता का 

मंत्र पढ़ना चाहिए । हिरण्यकेशिन-सूत्र में भ्र्य मा, पुरन्त्ी तथा सवित्न देवता के साथ 
भग देवता का आवाहन होता है । गोभिलसंहिता के अनुसार हल चलाने के समय 
इनका मंत्रोच्चार करे। गद्य सूत्रों में ये साधारण कोटि के देवता हैं, पर ऋग्वेद तथा 
निरक्‍ता के अनुसार ये सूर्य देवता' ही है या समानान्तर हैं । 

. वैदिक देवताश्रों की संख्या हमने ऊपर ३३ लिखी है । इनमें से कुछ देवताओं का ही 
“ परिचय देकर हम आगे बढ़ेंगे | वैसे तो श्रनेक देवी-देवता वैदिक युग के हैं, जिनसे हम 

परिचित हैं जैसे इन्द्राणी, राका, श्रदिति, अनु मति, काम, अर्यमा इत्यादि, पर प्रतीक के 
अध्ययन के सिलसिले मेंइनका महत्त्व वहुत कम है । भिन्न देशों में प्राप्त प्रतीक का ऊपर 
परिचय कराये गये देवताओं से धनिष्ठ सम्बन्ध होने के कारण हम उनका ऊपर लिखा 
परिचय देकर ही यह अध्याय समाप्त करते है । परिचय अगले अध्याय में वड़ा काम 
देगा। हमें न भूलना चाहिए कि वैदिक आदेश के अनुसार सभी देवताओं का भिन्न 
कलेवर उनके भिन्न कार्यो के कारण है, अन्यथा सबमें एक ही आत्मा विराजमान है । 
इसीलिए एक-दूसरे के गुण भिन्न न होकर प्राय: एक समान हैं । हमारे इस तत्त्व को न समझ 
सकते के कारण ही पश्चिमी विद्वान्‌ गहरी भूल कर जाते हैं । हमने आरम्भ में ही लिखा है 
कि सृष्टि का आविर्भाव अव्याकृता परा---श्री सच्चिदानन्द से हुआं। अव्याकृता--परा से 
ही पश्यन्ती-व्याकृता-पश्यन्ती का आविर्भाव हुआ जिसे व्याकरण कहते हैं । यह तो हुई 
- हिर० १. १. ४. ६। प 
- वरुण देवता की सभी शक्तियाँ मित्र देवता में सो उपलब्ध है । - + 
* ऋ० १२. १८७। 
* पार०-१. ६. १७। कक 
» नि० १२-२३ । पे 
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१२६ प्रतोर-शास्त् 


शब्द-परेघी । दूसरी उत्पत्ति थी भर्य॑-श्रेणो शी । इगसे प्रतिभा भी उत्पत्ति हुई। इस 
प्रतिमा बा सदन, दपु-ताव-मिउन्सदन वहा जाता है । सूर्य का प्रथम चरण यही पढ़ा । 

इसने बाद शाबद-घेथो में मध्यमा वाणों तया अर्य-धेथो में बुद्धितत्व बिर स्ित हुपा । 
उगका स्थान प्रस्तरिक्ष है। यहाँ सूर्प ने वदण रूप धारण रिया भौर विधुत्‌ वे रुप 
में देखे गये । शब्द-भेणो में चार प्रवार की याणियाँ हुईं--सरा, पश्यल्ती, मध्यम तया 
बैपरी । 


उत्यारि बाक्‌ परिभिता पदानि 
परा परपसतोी सध्यमा यंघरो। 
प्रयम तीन तो गुहा में निहित हैं । मनुष्य वैथरी वाणी बोलते है ॥! पर वे वाई 
तत्त्वा को नहीं जानते। 
चारतर् ते न जानस्ति 
भये-श्रेणी में मन की उत्पत्ति हुई । इसवा स्थान पृथ्वी है। पृष्वी को प्रशिस॑न 
बहते हैं ॥ भाकाश वा मि्ष-सदन' । प्रस्ति-्यदन को तेज मे रुप में हो हम देख रहे 
है। । बेघरी वाणी' से ही चार वेद, छ भग, भाठ दर्शन, भ्राठ उपदर्शन, चार उप 
तथा फिर इसओे बाद धर्मंशास्त्र, इतिहास भादि की उत्पत्ति हुई । बाणी भौर देवता, 
शब्द तया प्र्थ, ज्ञान तथा बुद्धि--सब एक ही परा शवित से उत्पन्न हुए । सब की प्रात्मा, 
सब वा भाधार एव ही है । वाणी तथा शब्द बे महत्व को पश्चिमी विद्वानू भी मानते है! 
सुष्टि में परा शवित वा सबसे बडा प्रतीक याणी है । 


३. चत्वारि बाकू परिमिता पदानि तानि विदुर्माध्रणा ये सनौदिण' । युद्दा ण्ीणि निदिता नेहयिं 
तुरीय वाद ममुष्या बइन्ति +7क० स० २, ३, २२, ५। 
२. मित्रस्थ वरुणस्थ अग्ने--दिवि अन्तरिक्षे पृथिव्याम्‌ 
३. चित्र देवानामुदगादनीक चशुमिश्रस्थ वरुणस्थाग्ने । 
आध्राधावा पृवित्री अन्तरिक्ष सूर्य आत्मा जयतस्तस्थुषश्व ॥ 
+यज़ु० बा० स० ७ डर। 
४ या स॒ मित्रावरुणसदनादुअरन्ती त्रिषष्टि 
बणानन्त'प्रक/करणे. आण्सड्राव अखते। 
ता पश्यन्तीं प्रथममुदिता मध्यमा बुद्धिसस्था 
वा वक्‍्त्रे करणविशपया दैसरीं च प्रदष्पे ॥ 
--मागदत, स्क० १३१, अ० १२-छो० १७) औपरी थेआ। 


ब 


पश्चिमी विचारधारा सें चाणी 


डॉ० मैलिनोस्की के अनुसार आरम्भकाल में वाणी का उपयोग न में उठनेवाले 
विचार को व्यक्त करनेवाला चिह्न या संकेत' के रूप में नहीं हुआ । उनके कथनानुसार 
असभ्य लोगों की वाणी के अ्रध्ययन से स्पष्ट हो जाता है कि आरम्भ में वाणी काम 
करने का तरीका' मात्र है । भाषा की रचना के काफी समय वाद व्याकरण का विकास 
तथा आविर्भाव हुआ । जब वाणी तथा भाषा का विकास हो जाता है, वह साहित्यिक तथा 
भावों को व्यक्त करने और विचारों के आदान-प्रदान का काम करती है । इसीलिए किसी 
देश की भाषा को समझने के लिए उस देश के रहनेवालों की मनोवैज्ञानिक स्थिति को 
भी समझना चाहिए! | डॉ० मैलिनोस्की ने पापुआ तथा मलानीशियन भाषाओं के 
अध्ययन में यह अनुभव किया कि उनके किसी एक शब्द का दूसरी भाषा में समानान्तर 
या निकटठतम शब्द दे देने से काम नहीं चलेगा । हर भाषा के हर एक शब्द के अन्तर्गत 
एक विशिष्ट भावना रहती है । उस भावना को समझना पड़ेगा'। प्रत्येक भापा को 
समझने के लिए उस देश की भाषा के वोलनेवालों की सभ्यता तथा संस्कृति को जानना 
' जरूरी है। इस प्रकार डॉ ० मैलिनोस्की ने हमारे इस कथन को स्वीकार कर लिया है कि 
वाणी भावना का प्रत्तीक है । लोग वैखरी वाणी जानते हैं, पर-वाक्तत्त्वं ते न जानन्ति'- 
वाक्तत्त को नहीं जानते । मंत्र जानते हैं, मंत्र का अर्थ नहीं समझते । मैलिनोस्की ने 
तोब्ियांद जाति के जंगलियों का एक वाक्य दिया है । उसके हर एक शब्द का हिन्दी में 
निकट्तम अथे हम दे देते हैं । पर, क्या इन अथथों से वाक्य भी स्पष्ट हुआ ?-- 
तसकाउलो नज+ 


हम दौड़ रहे हैं 
कयमतना नप+ सामने की लकड़ी 
यकीदा गा हम सब लोग 
तवौला ्ल्टट 


हम पतवार चला रहे हैं 


६३ 
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पर८ प्रतोक-शास्द्र 


आवानु + स्थान पर 
तसीविद्ना ज+ हम मुडडे 

तगीने न « हमने देखा 

सोदा तन हमारे साथी 
इसकाउला न+ वह भागा 

हाऊउवा जन पीछे की लकड़ी 
आलीविकी ने पीछे 

सिमितावेग तन उनके सामुद्रिक--हाथ 
पिलोल, न पिलोल 


ताब्रियाद भाषा के दो चार वावय यदि शाब्दिक अर्थ के रूप म भ्रनुवाद किये जायें तो 
इनका कोई भी अर्थ न हगा ।! जो लोग उस जाति की सभ्यता, शिष्टता, साहित्य ऐेथा 
भाषा से परिचित नहीं है वे कदापि सही अथें न लगा सकगे । भाषा का सकेत तथा 
भाषा का प्रतीक भ्रपनी शिप्टता तथा सभ्यता के अनुसार बनता है । ऊपर लिबे शब्दों 
के उच्चारण के साथ एक घटना, एक कहाती, एक इतिहास मिला हुआ है । किसी समय 
थे लोग समुद्र में झपनो छाटी नौकाएँ लेकर व्यापार करने के लिए निकले । मांग में 
मौकाग्रा में हाड लगी। एक दूसरे से तेजी से भगाने लगे । सब अपनी बहादुरी 
बखानने लगे | डोग हॉकने लगे । ललकारने लगे। प्रव इतनी बातें केवल शब्दों 
से प्रकट नही हुईं । शब्दों के पीछे लगे इतिहास से ज्ञात हुईं । इसीलिए हम कहते हैँ 
कि हमारी सभ्यता तथा शिष्टता से भ्रपरिचित हाने के कारण हो पाश्चात्य विद्वान 
हमारे भारतीय प्रतीको को अथवा पूर्वीय देशो क प्रतीको का ठीक से समझ न सके 
और पझर्थ का अनर्थ कर बैठे । 
भारतीय तथा यूरोपियन भाषाओं में प्रयोग में आने वाले शब्दों को धातु, अर्थ 
प्रयोग तथा व्याकरण से रूप का स्पष्टत पता लग जाता है । वैदिक देवताओं के परिचय 
वाले अध्याय में हमने शब्द को धातु तथा अर्थे को भी दिया है । पर असभ्यो की भाषा 
क शब्दो में इस प्रकार धातु, अर्थ तथा व्याकरण बनाना सम्भव नही होता । उनके 
बहुत से शब्द तो उच्चारण मात्र हैं ।* वे आवश्यकतानुसार शरीर को क्रियाएँ हूँ । 
ह-दी ही--ये शब्द नही है, सकेत है । इसलिए सभी उच्चारण नत्तों शब्ट हैं, न प्रतीक 
है। इसलिए यह स्पष्ट समझ लेना चाहिए कि वाणी अपनी सस्क्ृति के अनुसार बनती 


१ वही, एप रव्शा 
२ वही, पृष्ठ ३०३। 


पश्चिमी विचारधारा में वाणी १२६ 


थ 
े 
बहु 


। असभ्य लोगों की भाषा अपने मौलिक रूप में कभी भी निश्चित विचार या भावना 
को व्यक्त नहीं करती । वह कुछ क्रियाओरों या शरीर के कार्यों को प्रकट करती है । 
यही वात हर एक बच्चे की आरम्भिक भाषा के लिए ठीक है। बच्चा जब शब्दों का 
उपयोग करना सीखता है तो वह उनके अर्थ पर नहीं जाता । उनके द्वारा होने वाले 
कार्य की ओर जाता है । जब वह कहता है मार तो उसके मन में मारने की भावना 
के वजाय मारने की क्रिया होती है । 

डॉ० मैलिनोस्की ने भाषा की उत्पत्ति की तीन श्रेणियाँ वबतलायी हैं । उनके 
अनुसार*.. 
प्रथम श्रेणी-... 

व मम द मम लिड ली मनन क कम दम 


| 

। | 
ध्वनि की प्रतिक्रिया 

द्वितीय श्रेणी. 


(प्रत्यक्ष रूप से सम्बन्धित) घटना 
[+६६६६२२३३__३.3ल3-तह..त 


॥ 
क्रियाशील ध्वनि (सम्बन्ध रखने वाली) 


निदिष्ट वस्तु 
(कुछ अस्पप्ट या स्पप्ट ) 
तृतीय श्रेणी-... 
(श्र) (व) 
वाणी का उपयोग घटना को व्यक्त करने वाली वाणी 
कल्पना का कार्य 
नि कार एक | | - | 
तियात्मक (उपयोग में). निरदिप्ठ. प्रतीक (अप्रत्यक्ष सम्बन्ध). निदिष्ट 
भेतोक विपय विपय 
(स) 


जादू ढोना की भाषा 
(परम्परागत विश्वास के अनुसार ) 


चही, पृष्ठ ३०७। 
* बे, पृष्ठ ३१७ । 
" छाती, पृष्ठ ३२१ । 
« ये, पृष्ठ ३२४ । 


# 
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5, हे 


रहस्थमय रूप से निर्धारित 
सम्जन्धा 


इस प्रकार डॉ० मैलिनोस्की ने अनजाने में हो हमारे पिछले अ्रध्यायों में वणि 
वर्ण--मातुका का विक्रास, उनका प्रतीकात्मक रूप तथा तात्निक त्विकोण का समर्थ 
किया है । वाणी को प्रतीक के रूप में, वैखरी को प्रतीक का आधार स्वीकार करने में एक 
प्रकाण्ड पश्चिमी विद्वान्‌ से भी सहायता मिल गयी । हमने पिछले अध्याया में वर्ण शवित, 
मातृका शक्ति पर जोर दिया है । मत्नशक्ित पर लिखा है । जगलो जातिया के जाई 
टाना वाले मत्रा का जिक्र करते हुए मैलिनोस्की ने भी जादू के 'शब्दो” की अरदूभुत त्िया- 
शब्ित का जिक्र किया है" । बिना क्रियाशक्ति के शब्द प्रतीक नहीं वन सकता । 

यह बात इसलिए भी सही है कि जब तक वस्तु, विचार तथा शब्दों का सामक्जेस्व 
नहो जाय, शब्द प्रतीक वन नेहीं सकता | डॉ० कुकशक ने लिखा है कि परिचिमी 
चिकित्सा विज्ञान को विगान इसलिए मही कहना चाहिए कि थभी तक उसके ग्राधार 
सिद्धान्तो की व्याज्या नहीं हुई है ) “जब तक वस्तु, विचार तया शब्द का एक-दूसरे के 
साथ सम्बन्ध न स्थापित हो जाय ।/* अपनी वात की पुष्टि में डॉ० मससतियर का उद्धरण 
देते हुए। वे कहते हैं कि हम लोग वीमारी (रोग) दूर करने चले हैं पर झाज तक हमने 
“रोग” शब्द की व्याख्या नही की । फलत रोग स क्‍या तात्पयं है, यह नहीं कहाँ 
जा सकता । डॉ० कऋ्ुकशैक के भ्रनुसार “इनफ्लुएज्ा' ज्वर किस “रोग” का प्रतीक हैं। 
यह नही कहा जा सकता ! डॉ० साहब तो यहां तक लिख गयें हैं कि झादतन शब्दों का 
दुरुपयोग करने से हम अपनी बडी हाचि करते हैँ । जैसे, हमने समझ रखा है कि रोग 


वही, पृष्ठ १२५॥ हे 
फ् रू 6 छग्मआबण., 5चए़ाध्णव्वा [[--*अट्यावट्ट ० चध्वााहँ 


9०26 ३338-39 
इतलाएशड शिण्टएट55 496-77 
05३5८ 


7 


पश्चिमी विचारधारा में वाणी १३१ 


कोई प्राकृतिक वस्तु है । यह धारणा रोग शब्द के दुरुपयोग से हुई है । “चिकित्सा विज्ञात् 
में तव तक प्रगति न हो सकेगी जब तक यह विश्वास दूर न हो जायेगा कि रोग नाम की 
कोई चीज़ वास्तव में है ।/ यानी रोग की सत्ता नहीं है, यह विश्वास होना चाहिए । 
इस प्रकार पश्चिम के विद्वान्‌ भी शब्द के महत्त्व तथा उसकी मर्यादा को जानना-पहचानना 
अत्यावश्यक समझते हैं । बिना जाने वृझे, कोरे शब्दों को सुनकर उनसे कोई लाभ न 
होगा । कोई जानकारी न होगी । शब्द के पीछे बुद्धि होती है । बुद्धि का माप-दण्ड 
होता है । इसीलिए फ्रेजर ने लिखा है-- 

“यदि हम एक ही देश तथा एक ही पीढ़ी के, पर विपरीत बौद्धिक प्रतिभा के, दो 
व्यक्तियों के मस्तिष्क को फाड़कर उनके विचारों को पढ़ने की चेष्टा करें तो सम्भवत: 
हमको एक-दूसरे के विचार इतने प्रतिकूल मिलेंगे मानो वे दोनों भिन्न प्रकार के जन्तु 
हैं' * अंध विश्वास आज भी इसलिए कायम हैं कि एक तरफ समझदार लोग उनको 
बिलकुल नापसन्द करते हैं तो दूसरी तरफ ऐसे बहुत से लोग हैं जिनके विचारों तथा 
भावनाओं के वे अनुकूल हैं, जो यद्यपि अपने से श्रेष्ठ लोगों के कारण सभ्य लोगों की श्रेणी 
में खींचकर ले आये गये हैं पर मन के भीतर भ्रभी तक वर्वर और असभ्य बने हुए हैं ।”* 

इसीलिए सब स्वीकार करते हैं कि शब्द की वड़ी महिमा है । सभ्य लोगों में इशारे 
के स्थान प्र, चिह्न के उपयोग के लिए शब्दों की रचना हुई होगी, ऐसी बात भी प्राय: 
सभी स्वीकार करने लगे हैं । ईसवीय सन्‌ १०० से २५० तक के बीच में यूनानी दाश्शनिक 
अनीसिदमर्सा तथा यूनानी डॉ० सेक्सटस ने इस विपय पर काफी विचार किया था । 
प्लेटो और अरस्त्‌ तो शब्दों को प्रतीक रूप में मान लेने की भावना तक पहुँच गये, 
यद्यपि इस सम्बन्ध में उनके विचार स्पष्ट नहीं हो पाये थे । अरस्तू ने तो यहाँ लक कहा 
था कि स्वभावतः या प्राकृतिक रूप से स्वत: किसी विशिष्ट वाणी (वात) का महत्व 
हे होता । उसके साथ तथा उसमें निहित्त रूढ़ि, प्रथा, चलन से उसकी मर्यादा बनती 

। 


किन्तु ये सव वातें, भाषा के विकास के सम्बन्ध में ऊपर लिखी उक्तियाँ हमको वाणी 
के, वर्ण के, मातुकाओों के उस रूप को पहचानने में सहायक नहीं हो सकतीं, जहाँ तक 
विना पहुँचे हम शब्द ब्रह्म या नाद ब्रह्म की कल्पना भी नहीं कर सकते । केवल 
वैज्ञानिक समीक्षा से वैखरी, वाणी या शब्द की महत्ता नहीं समझी जा सकती । जिन 
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लोगा ने शब्द की उत्पत्ति को इशारे” या चिह्न! के स्थान पर काम में झाने वाला 
उच्चारण के रूप में लिखा है, वे उसके दार्शनिक महत्त्व को नही पहचान स्ेंगे । ईसा 
से कई सौ वर्ष पूर्व के यूनानी दार्शनिका ने जितना समझा था उतना डॉ० सेवसटस ऐसे 
यनानी पडित तथा जगली जातियो की भाषा के विशेषज्ञ डॉ० मैलिनोस्की भी नहीं समझ 
सके । भाषा के विकास का वैज्ञानिक आश्वार तो बहुत कुछ वे सही बतला गये पर 
उस आधार से भाषा को हम सकेत तया चिह्न ही कह सकते है, प्रतीक गही । जहाँ 
भाषा केवल सकेत के रूप में ली जाती है, वहाँ लोग अ्रधविश्वास में पड जाते हैं । वहाँ 
भाषा से अ्रधविश्वास का काम लिया जाता है, जैसे कोई यह कहे कि झमुक ताम बडा 
मनहूस है, जिसका नाम अमुक होगा, वह अवश्य दुष्ट या चोर होगा । प्राचीन रोमब 
लोग में ऐसा श्रधविश्वास था । रोम में सिपियो नामक एक बडा विजेता हो गया था । 
प्रसिद्ध रोमन विजेया सोज़र ने सिपियो नामक एक अज्ञात व्यक्ति को इसोलिए स्पेत 
में सेनापति बता दिया था कि उसका नाम बड़ा शुभ था। राम में जब जतगणना 
होती थी तो चैप्टा की जाती थी कि पहला नाम ऐसा शुभ हो कि मनहूसियत से झावे-० 
और वे शुभ नाम होते थे सालवियस, वलेरियस, विक्टर, फेलिक्स, फास्तस इत्यादि । 
उसी रोम में झागे चलकर फास्त नाम का एक बडा लम्पट तया शैतान का शागिदे! 
भी पैदा हुम्ना था । रोमन सम्रादू सेवेरस को पत्नी जुलिया बडी ध्यभिचारिणी थी। 
सम्राद्‌ उपके दुराचार पर इसलिए खामोश रहते थे कि प्रथम रोमन झागस्तस की घोर. 


दुराचारिणी लडकी का नाम भी यही था । ईसाई धर्मे ने ऐसे प्रध विश्वास की दूर विया 


था क्योकि उनके मतानुसार भो प्रारम्भ में शब्द ' था और शब्द के टुक्डे होकर ही सृष्टि 
बनती । प्र झध विश्वास झासाती से जाता नहीं ! ईसाइयो के सबसे बडे ध्मगुरु पोष 
एड्रियन ६ वे जब पोप की गद्दी पर बैठे तो बडे पादरिया ने उनसे झाग्रह किया कि वे प्पता 
नाम बदल दें क्योकि उस नाम के जितने पोष गद्दी पर बैठे थे वे एक साल दे भीतर मर 


गये थे! । पोप एड्रियन ६वें ने ऐसा नही किया । वे एक वर्ष में मरे भी नहीं । 

शब्दो के प्रति इसी भ्रधविश्वास के भय से प्रो० वाल्डविन ने उनकी व्याख्या में 
“प्रयोगात्मक तर्क! का उपयोग क्या है । वे शब्द के चिरस्थायी प्रर्थ को नही मानते मे । 
थे यह जानता चाहते है कि 'इस समय उस शब्द का वया भर्थ है।” उन्होने भी शब्द 
को अन्तोगत्वा सकेत भाना है । वाल्डविन के भ्नुसार जिस समय शब्द का उपयोग क्या 
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जाता है, उस समय के अनुसार उसका श्र्थ होता है । उनके अनुसार, उस शब्द के उन 
के समय मनुष्य के मन में क्या है, यह समझना चाहिए । 

प्रो० पियर्स भी वाल्डविन के मत के थे । पियसे भी तकंशास्त्री थे। श्र 
विद्वान थे । उनके कयनानुसार यह तर्कशास्त्र का काम है कि प्रतीकों की सल 
आऔपचारिक स्थिति के सिद्धान्त का प्रतिपादन करे । पर वाद में उन्होंने स्वीका 
कि किसी भी विज्ञान का काम सिद्धान्त बनाना नहीं, खोज करना है, जाँच करन 
पर वे अपने इस निर्णय पर टिक न सके । उन्होंने चाहा तो था कि प्रतीक की 
को पहुँच जायें पर वे संकेत तथा चिह्न के आगे बढ़ न सके । उन्होंने प्रतिमाओं को ४ 
त्रथवा संकेत माना है। उन्होंने चिक्त की तीन श्रेणियाँ बना दी हैं । 


१. विचारों तथा संकेतों हारा जिनकी अनगिनत रूप में व्याख्या की जा 

२. वास्तविक अनुभव से ही जिनको समझा जा सके । 

३. जिनको उनके प्रकट रूप से अयवा भावना की सीमा की परिधि में 
जा सके । 


तात्पय यह कि संकेत को समझने के लिए भावना तया बुद्धि चाहिए, हम यह 
करते हैं । यह वात संकेत के लिए सही है, प्रतीक के लिए नहीं । प्रतीक को न 
ने वाला चाहे जो समझे । अ्रंधा यदि हाथी की सूँड को ऊँचा खम्भा समझ लें 
खम्भा नहीं हो जायेगी । उसी प्रकार प्रतीक अपने स्थान पर अचल है । जिस 
लिए है, वही काम करता है 


ओगइन और रिचार्ड्स भाषा या शब्द को प्रतीक नहीं मानते' । वे कहते 
यद्यपि भाषा को एक दूसरे से सम्बन्ध स्थापित करने का माध्यम माना गया है पर 
में एस माध्यम का वह एक साधन मात्र है। और ऐसे अन्य साधनों के समान 
नानेन्द्रियों दरा एक परिप्कृत अबवा विकसित रूप है । जिस प्रकार आँख की 
किसी चोज़ को देखते हुए भी गलत ढंग से देख सकतो 


चेहरा किसी का ६ 
समझ में किसी का आये, या इसरे से सम्वर 


घ स्थापित करने का तरीका चित्न : 
से भा आदमी के रंग-रूप के बारे मे गलतफहमी हो सकती है, उसी प्रकार भा 
शब्द के विषय में भी ज्ञानेन्द्रियाँ भूल कर सकती हैं । इसीलिए इन लेखकों के 
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भाषा तथा शब्द का प्रतीकात्मक रूप दोषपूर्ण होता है । बिना सावेतिक परिरिष्ति 
की पूरी जानकारी के प्रत्ीवा से भ्रम ही बढ़ता है । क्‍या सही, जया झूठा प्रतीक है, वह 
समझना वडा कठिन है । बडे विशेषज्ञ ही यह बतला सकते है । 


झगहन भश्रौर रिचार्ड,स के श्रनुसार जो शब्द जिस वस्तु वे लिए होता है, उसका 
सम्बन्ध अप्रत्यक्ष होता है ग्रौर यह सम्बन्ध भी कारणवश होता है । फिर भी प्रत्मेद 
शब्द विसी विशिष्ट घटना या वस्तु का प्रतीव होता है ।' जिस विशिष्ट घटना या वरु 
वा वह प्रतीक हांता है, उससे श्रधिक वह व्यक्त नही करता । जब हम किसी विधिष्ट 
घटना का जिक्र वरत है या उसे बारे में सोचते हैँ तो हमारे मन में कुछ प्रतित्रिया होती 
है, वुछ भावनायें उठती है, कुछ चित्र या मूत्ति वन जाती है पर ये वडे विश्वसनीय धकेत 
नही हात । सकता की झ्रविश्वसनीयता वे कारण ही प्रतीक की झावश्यकता होती है, 
जैसे विसी ने कहा कि कल १०२ फवे थे, श्राज १०३ । इससे हमारे मन में बहुत से सकेत 
झौर चित्र बन गये--फल, फूल, तरकारी--न जाने कया-या । पर, जब बहने वाले ने 
बहा कि '्राम' तब पूरी स्थिति समझ में झायी। इसलिए सकेत से उत्पन्न भाववा 
का बिना प्रतीकीररण किये कोई वात समझ में नहीं श्रा सतती । पर हम पूरी तरह से 
अपने प्रतीको की कृपा पर निर्भर नहीं करते” अ्रवसर ऐसा भी होता है मि पपने 
सभी प्रतीको से सहायता लेने पर भी बात समझ में नही श्राती । उस समय बहुतनमे 
साकेतिक चिह्ता का सहारा सेना पडता है । फिर भी भावना में जो बातें ग्रासानी से 
ग्राह्म नही होती, उनके स्थान पर प्रतीक का उपयोग अनिवार्य है ।* प्रतीक निर्देश करने 
के कार्य का प्रतीकीकरण है । इसी प्रकार जब कोई प्रतीक मुँह से वहा जाता है, सुनते 
वाले के जिए निर्देश वरने के कार्य वा सकेत बन जाता है ।* 


शब्द और प्रतीक' का सम्वन्ध स्थापित करते हुए यह लेखक लिखते है कि * यद्यपि 
पहले लागा का विश्वास था कि शब्दा का स्वत कोई श्र होता है पर वास्तव में भव यह 
स्थापित हो गया है हि शन्दा का स्वत कोई अर्थ ' नही” होता । जब कोई साचते वाला 
उनता उपयोग करता है, दिसी काम के लिए, तव उस काम वे सम्वन्ध में उनका प्र्यं 
हो जाता है । वे निर्देश करने के साधन मात्र हैं । इसलिए विचार, शब्द तथा वर्तु 


बद्दी, वृष्ठ १४ तथा ९१५। 
बह्दी, पृष्ठ १८८, ९। 
वही, पृष्ठ २०३ । 

बढ़ी, पृष्ठ २०३ ॥ 

ऋषी बे शक है 
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का सम्बन्ध निर्धारित करना पड़ेगा । इन तीनों में जो अप्रत्यक्ष सम्बन्ध है, उसे निश्चित 
करना पड़ेगा । इसे उन लेखकों ने एक त्रिकोण बनाकर सिद्ध किया है ।-- 


'पिचार या निर्देशा 





>, 
प्रतीक व्यक्त करता है. निर्देश किये कार्य को 


विचार और निर्देश में प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष दोनों प्रकार का सम्बन्ध होता है । 
जैसे हम एक चित्र देखें तो प्रत्यक्ष सम्बन्ध हो गया । पर “प्रतीक और निर्देश में कभी 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं होत्ता | प्रतीक का प्रयोग किसी,निर्देश के लिए ही होता है १ 
प्रतीक तथा निर्देश का सीधा सम्बन्ध नहीं होता । हम ऐसा सम्बन्ध बना लेते हैं ।* 
इसलिए विशिष्ट परिस्थितियों में एक ही प्रतीक का भिन्न श्नर्थ हो सकता है । इसीलिए 
प्रतीक हो अथवा भाषा, दोनों के अध्ययल का मनोवैज्ञानिक आधार तथा विश्लेषण 
होना चाहिए ।* 

पश्चिमी विद्वानों की ऊपर लिखी विचार-धारा से स्पष्ट है कि वहुत अ्रधिक वैज्ञानिक 
ऊहापोह्‌ में पड़ जाने के कारण शब्द तथा भाषा की व्याख्या करते-करते वे काफी भ्रान्ति 
में पड़ गये हैं और शब्द की रचना के आदि महातत्त्व को वे पकड़ नहीं सके | फिर 
भी, उनके मन में यह वात है कि शब्द का आ्राध्यात्मिक रूप है । औगडन और रिचार्ड्स 
लिखते हैं-... 

आरम्भ काल से ही मनुष्यों ने अपनी सोचने की क्रिया में सहायतार्थ प्रतीकों से 
काम लेने का तथा अपनी कार्ये-सिद्धि को लिपिवद्ध करने---अंकित करने----का जो कार्य 
किया है, वह बड़े आश्चर्य तथा भ्रान्ति का विषय रहा है: - प्राचीन मिस्र-निवासी तथा 
आज के कवि के रूप में शायद ही कोई अन्तर हो | इसीलिए वाल्ट हिटमान ने 
लिखा है कि सभी शब्द आध्यात्मिक है । शब्दों से अधिक आध्यात्मिक वस्तु और कुछ 


२. बही, पृष्ठ ११।॥ 
२. बही, पृष्ठ २३३। 
३. इसी पुस्तक में टा० ज्नोट के विचार, पृष्ठ २३२१ 


१३६ प्रतीक-शास्त्र 


भी नही है ! शब्द भाये कहाँ से ? हजारो, लाखा वर्षोसे ये चले श्रा रहे है' । 
हमारी जिन्दगी में सबसे मुस्तविल तावत शब्द शक्ति है ।/* 


ये भागे चलकर लिखते है कि दैवी या मानवी, सव कु छ शब्द-शकित के सन्तगत हैं । 
इसलिए वास्तविकता के समूचे ढाँचे वी आत्मा का दूसरा रुप भाषा है या भाषा छायी- 
आत्मा है ४ यूनानी दाशंतक अरस्त्‌ का यह कहना प्रमपूर्ण है कि मूलत भाषा 
मानसिक भावनामो वा सकेत मात है ।* उनसे भी पूर्व के दाशनिको ने--्यूनानिया 
ने--“आरात्मा के स्वभाव को प्रकट करने वाली वस्तु” वा नाम भाषा कहा था भ्ौर भाषा 
नह वस्तु है जिसे जिस काम के लिए सीमित रखना चाहिए उस काम तक सीमित 
रखने की बात भी बहुत-से लोग सोच नही सकते । श्रात्मा का वर्णन, उसवा परिचम 
केवल वाबयो द्वारा ही हो सकता है । यदि भाषा का उपयोग केवल शरीर तथा उसके 
गुणों के लिए किया जाय तो यह मूर्खता होगी |! * 


'आ्रात्मा' की ही व्याख्या करते हुए बौद्ध दार्शनिको ने भाषा के भ्रमात्मक उपयोर्ग 
की मिन्‍्दा की थी। वे लियतें है कि उसे 'सत्त” कहिये, 'झत्त' कहिये, 'णीव' कहिये 
या 'पुर्गल' (व्यक्त) कहिये, इससे कुछ नहीं होता, क्योकि ये तो नामकरण, उपकरण, 
ससार में उपयोग में झाने वाले वावय-अबन्ध मात्र है। जो लोग सत्य को जानते है, वे 
ही ग्रसली तत्त्व समझते है । वे नाम-दोप से भटक नही जाते" । 


औगडन झौर रिचाई स ने 'पवित शब्द” ऊँ का, सूफी मतो का, योगदर्शत, मीमासा 
न्याय तथा याशेवल्क्य झ्ादि का भी जिक्र किया है । इस प्रकार उन्होने बिना भध्ययर्न 
के भी हमारे वर्ण तथा मातृका सम्बन्धी प्राचीन सिद्धान्त, 32 का ब्रह्माड-ब्यापी महत्व 
तथा मत्-शर्वित को स्वीकार किया है । डॉ? मैलिनोस्की आदि वो छिछले पानी में रह 
गये । जगलियों की भाषा के अ्रध्ययन में जगली भावनाआ के जगल हल फेस गये । पर 
ऊपर लिखे दोनो लेखक सत्य के बहुत-कुछ निकट पहुँच गये । उन्होने स्पष्ट लिख 
दिया है कि झारम्भ में शब्द प्रतीक रूप में था । बाद मे उसका भावनामय रूप हुमा । 
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इसी आरम्भिक शब्द को मंत्रों में हमारे ऋषियों ने बाँधा । आगम-शास्त् ने तंत्र में, 
यंत्र में वाँध दिया--जो विश्वव्यापक था उसे रेखाओं के दायरे में वाँध दिया गया । 
विश्व-व्यापी शब्द की महान्‌ शक्ति है। महान्‌ महिमा है । लाओो-त्से! ने सच कहां 
था--“जो जानता है, वोलता नहीं । जो वोलता है, वह जानता नहीं ॥* 


१. चीनी ताओ-चाद धर्मके अवत्तक 


््‌ 5 का पु हा 
४. गुते6 छा प्ता0फक5 त06९5 प0६ 52230, ॥6 0ए॥0 596४5 66- 
80 पट, 


मन, वुद्धि त्था विचार 


ऊपर के प्रध्याय में हमने विचार, भावना, सव॒ल्प तथा शब्द वा मेल, उनका सम्बन्ध 
बतलाने का प्रयास क्या है । प्रेरणा तया भावना से कार्य होता है या कार्य तथा भावना 
से प्रेरणा उत्पन्न होती है, हम इस वारीक तर्क में नपड कर मन, बुद्धि तथा विचार की 
प्रतीक से सम्वन्ध सिद्ध करना ज्ञाहते है । यदि इन तीनो में एक-स्वरता बहो, एकता न 
हो तो शब्द की शक्ति नही विकसित होगी तथा प्रतीक निर्जीव तथा निरर्थक हो जायगा। 
शिक्षा का सिद्धान्त प्रतिपादित करते हुए थ्री बलाक॑ ने व्यवित तथा विज्ञान की एकता 
के बारे में जो कुछ लिखा था, वह इस सम्बन्ध में भी लायू होता है । थे लिपते है कि 
व्यक्तिवाद तथा विज्ञान दोनो को मिलाकर एक सम्पूर्ण वस्तु बनती चाहिए जो विभिन्न 
होते हुए भी एक में मिलकर ठोस बन जाय । व्यक्तिवाद में हमें ठोसपन तो मिलता है 
पर उसमें एकत्ता-रहित विभिन्नता होती है | विज्ञान में एकता है पर उसमें ठोसपन 
नही है । इसलिए मानव कल्याण के लिए व्यक्तिवाद तथा विज्ञान में सामडर्जस्य 
उत्पन्न करना आवश्यक है ।! जिसे वास्तविकता की जानकारी अ्राप्त करनी है उसे 
मानव-विचारधारा की प्रगति की जानकारी हासिल करनी चाहिए।' इसीलिए 
प्रसिद्ध दार्शनिक बोजाके का कथन है कि “तुम ससार के वनाने वाले नही हो, वह स्वय 
तुम्हारे स्वभाव से तुमको अवगत कराता रहता है 7 

हमने ऊपर धार-वार लिखा है कि निविकल्प ब्रह्म से ही यह सृष्टि हुई, इस ब्रह्माण्ड 
की रचना हुईं | किन्तु यदि वह निविकत्प है, तो फिर मं तो वह कर्चा है, न कर्म है । 
उसे स्पष्ट रूप से ज्ञान, ज्ञाता, ज्ञेय, कुछ भी मही कहा जा सकता । स्पप्टत उसकी 
कोई व्याख्या नहीं है। वह शब्दों से समझाया नहीं जा सकता । अध्यारोपवाद से 
उसे सृष्टि का कर्त्ता भी नही सिद्ध क्या जा सकतार। हम एक धारणा बनाकर 


१ ए. एॉआ0९--/डडडबड5 का. शिल. 20 ० सिकाल्ाएणा।--0िव 
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चलते हैं कि वही सृष्टि का कर्त्ता तथा कारण है । हमें उस परम शिव का बोध शरीर 
के भीतर बैठी आत्मा से होता है । यह आत्मा की चेतना हैं। चेतना तथा आत्मा एक 
ही वस्तु है । शंकराचार्य कायही मतहे! । ब्रह्म निविकल्प है! । जल में प्रतिविम्बित 
होकर सूर्य ब्रह्म का प्रतीक बन जाता है। ब्रह्म भी उसी प्रकार सृष्टि में प्रतिविम्बित 
हो रहा है । यह विश्व ही ब्रह्म का प्रतीक है । जिस प्रकार चन्द्रमा जल में प्रतिविम्बित 
होकर अनगिनत प्रतीत होता है उसी प्रकार एक ही आत्मा संसार में श्रनगिनत मालूम 
होती है । प्रत्येक के शरीर में एकही आत्मा विराजमान है । यह आत्मा न तो सोचती 
है, न चलती है, फिर भी यह चलनशील तथा विचारशील है । इस आत्मा के ही ऐसे 
नाम तथा उपकरण हैं जो समूचे विश्व के विस्तार के वीजरूप हैं । वे हैं माया, शक्ति 
तथा प्रकृति | इन्हीं को हम विचार, संकल्प तथा प्रेरणा कह सकते हैं । इन तीनों 
चीजों की एकता आत्मा में है । परिस्थितियाँ वरावर बदलती रह सकती हैं पर आत्मा 
अपनी व्यक्तिगत सत्ता कायम रखती है ।* अन्त:करण में आत्मा निविकल्प, निर्लेप 
तथा किसी वस्तु से सम्बन्धित नहीं है। वह असंग है। फिर ऐसी आत्मा, ऐसे 
ईश्वर का बोध भी कैसे हो जो कल्पना, ज्ञान, जानकारी, व्याख्या इत्यादि के परे हो ? 

इसीलिए वात्सायन अपने कामसूत्र में लिखते हैं--- 


ईश्वर प्रत्यक्षानुसानागम विषयातीतम्‌ कः शक्‍त उपपादायितुम 


हीगल ऐसे पश्चिमी पंडित इसी कारण उस परम शिव को नहीं मानते जिसकी निश्चयात्मक 
हूप से व्याख्या न की जा सके । ईश्वर, आत्मा, पदार्थ, बुद्धि--जो भी कुछ वास्तविक 
है उसकी व्याख्या होनी ही चाहिए । उनका कार्य-कारण सम्बन्ध होना चाहिए ।॥7 
यदि ब्रह्म के लिए, झ्रात्मा के लिए ठोस प्रमाण की आवश्यकता है, जैसे किसी वृक्ष या मेज 
कुर्सी के लिए, तो यह प्रमाण कदापि नहीं मिल सकता | प्रमाण के अभाव में हमको 
ईश्वर की कल्पना ही छोड़ देनी चाहिए। इसीलिए हीोगलने हमारी “ब्रह्म” की 
कल्पना की भर्त्संना की है | पर वे एक सम्पूर्ण अथवा परम आत्मा को मानते हैंजो न 
तो अ्रनिश्चित है और न सम्वन्ध-रहित । यह परम आत्मा ही सभी प्रकार के सांसारिक 


१. वही, पृ० १३९। ह 
२. सर्वविकल्पासहो निर्विकरपः--तैत्तिरोयोपनिषद्‌ भाष्य । 
३. वहों, ३, २, १८ । 

४... गत पेपर एई ६९६ 9००४०, 34. 

५. वहीं, पृष्ठ ३४५। 

६5. वही, पृष्ठ ३४० | 


ब्ड० अवीकर-शारत्र 


सहउन्धा जा समन्यय है । यटी परम भार्मा दा झूपा में श्रर॒द होता टै--प्रा मां ता 
प्रतास्मा । इसे दाता के भेद के दूर बर एता का प्राप्त वरना ही सबसे वरी सरलता 
हैं 

किरु यह सर विवाद वा सम्राष्त है। जाठा है जब हम यह समझ छें हि हमारे दर्गत 
में परवद्ा को कल्पना नह्दा की गयी है । उसे कल्पना से परे माना गया है। समार 
में ना कुछ है, उसया वररीकिरध है| सवता है / उसका एक द्वसरे से सम्बन्ध जा या 
सजा है। ऐसी समों वास्तविदाएँ जा भरयायी हैं, उनकी सौमा होती है । हर वा 
जरा भा विपरोल वर्गोपरण भी होता है । हर एक सासारिव पदार्य री अनेकता हती 
है । इन सर भिन्न वर्गोतरण तथा घलेता में जा एकता स्थापित गर, वही भागा है। 
भ पीर व तामत दो पदा् है । थ को सत्ता वहा तन है जहाँ तर भ भी शायम है । मरि 
प्नगहेताव हो भभौर वदाता हू जायगा। भतएवं भ गौर वडीविभिन्नता 
गा पहचानने बाला तमा द।ते। बा एव में मिला कर एका स्थापित गरने वाला झात्मा है! । 
इसलिए हमारे शास्त्र में प्रात्मा काद्रप्टा कहा है। यहि धारमा भप््ौरयसेमि्नन 
हा वा यह सवार भप्रीर ब--द्वा में से विसी की श्रेणी में प्रा जायेगा । इसीलिए हम 
उमद्ष्टा बहने हैं। वह किसी भो श्रेणी में नहों है । 

द्म ज्ञात दो वास्तविक विद्या है । पर ब्रह्म मनुष्य के लिए वायगस्य नहीं है) 
फिर भा, शर्राचार्य॑ ने तर से ब्रह्म की सत्ता का सिद्ध करने का प्रयास किया है।। 
हम उस गूढ़ तरुँ में न पडपर नेवल यह लिय देना घाहन है कि भात्मा द्रष्टा है । ठप 
तथा प्रईवि--परम शिव तथा पराशक्ति के सयाग से सृष्टि हुई । उसमें प्राणी का प्रावि 
भवविहुम्ता । उस प्राणी वे प्न्त स्तल में एक हो प्रात्मा विद्यमात है जब तक झ्ात्मा 
झयवा चेतता अविद्ा में पडो है इस सयार को मत्ता है, गन्यया, ब्रह्म का जान हाते ही 
विद्या प्राप्त हाती है । 

इस परमात्मा को कार्य में किसने प्रेरित किया २ यजुर्वेद! में भी यही प्रश्न किया 


१ बडी, एृष्ठ २४७। 

२ वही, पृष्ठ १४९।॥ 

३ वहीं पृष्ठ 2६५, झकराचार्य ले स्वीकर जया है कि इक्‍्दों सेजम वी च्यास्या नहीं हो 
सकती--/शब्देनापि न झक्यते विरूद्धोर्य अत्यायवितुस्‌! । 

४ यनुरेदक्रें दौन चरण दे । शसमें राजा, प्रजा, कचत्य आटि जी इतनी अधिक समौदा है कि 
इसे “शवनीतिक” वेद मी कइ सकते हैं। दतयाड़ि के अलुसार इसकी रैं॑१ शत्प्यं ईएण 
#छऋद्यत मध्ययें शाखा? । 


सन, वृद्धि तथा विचार है| 


गया है । तैत्तरीयोपनिपद्‌? मे भी ऐसा ही प्रश्न है । यजुवेद में पूछते हँ-- हे पुरुष, 
तू जानता है कि तुझको कार्यों में कौनप्रयुक्‍त करता है ? वह परमेश्वर ही तुझको उत्तम 
कार्यो में प्रेरित करता है । तुझकों वह परमेश्वर किस प्रयोजन के लिए नियुवत करता 
है ?** हे स्त्री पुरपो | वह परमेश्वर ही तुम दोनों को उत्तम कार्य करने के लिए प्रेरित 
करता है । वह तुम दोनों को सववे शुभ गुणों व विद्या को प्राप्त करने के लिए या सर्व- 
व्यापक परमात्मा को प्राप्त करने के लिए. नियुक्त करता है ॥”* 


कस्त्वा युनक्ति स त्वा यूर्नावत कस्में त्वा युनवित्त 
तस्मे त्वा युनवित, कर्समणे वा वेषाय वास ॥। 
यजु ० ६ अ० १. 


आगे चलकर उसी परमात्मा को प्रेरक बतलाया गया है ।* लिखते हूँ कि जगत्‌ 
के समस्त प्रकाशमान पदार्थों को उत्पन्न करने वाला परमेश्वर सुख, प्रकाश और ताप को 
प्राप्त करने या देने वाले विद्वानों, एवं दिव्य गुणों, सूक्ष्म दिव्य तत्वों को अपनी धारणा 
शक्ति और क्रियाशक्ति से तेज के साथ युक्त करके, वड़े भारी प्रकाश या विज्ञान को पैदा 
करने वाले उनको उत्तम रीति से प्रेरित करता है" । छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ मे इसी 
प्रेरणा” को संकल्प का रूप दिया गया है। लिखा है-- 


तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति । तत्तेजो5सुजत्‌ । तत्तेज ऐक्षत । 
हुस्यां प्रजायेयेति । तदयोसृजत । तस्माद्य त्र कक च शोचति स्वेदते 
चा पुरुषस्तेजस एवं तदध्यायों जायन्ते ॥। (प्रपाठकः ६. खंड २ प्रवाक ३) 


अर्थात्‌, उस सत्‌ (ब्रह्म ) ने ज्ञानहूप संकल्प किया कि मैं सर्वे समय हूँ । अतः मैं 

जगत्‌ का सर्जन करूँ। ऐसा संकल्प कर उसने तेज का सर्जन किया । पुनः उस तेजस्वी 
ब्रह्मा ने ज्ञान-रूप संकल्प किया कि में समर्थ हूँ । अतः जयत्‌ का सर्जन करूँ । ऐसा संकल्प 
१. तित्तिरिणाप्रोक्तमधीयते तैत्तिरायाः--तित्तिरं (एक पक्षो) आचार्य से क॒द्दे प्रवचनको पढने वाले 
छात्र त्ैत्तरोय कहलाये । 
* जयदेश झर्मा-यजुर्वेद कंदिता, भाषा-भाष्य, जार्य साहित्य मंटरू, अजमेर, प्रष्ठ ५. ठेखिये 

जतपथ जाह्मण, २, १, १, २१-२२ । 
- युकत्वाय सविता देवान्त्खर्यतोधिया दिवस । 

चृहज्ज्योतिः करिष्यतः सविता प्रसुवाति तानः ॥ 


4 ॥॥ 


एगात्त० 3, अ० ११--मं०ण ३ । 
्क सं 
« चजुर्देद संत्ति, एछ ४०१ 


प्‌ृष्र प्रतीक-शास्त्र 


कर उसने जल का सजत किया । इस कारण जिस विसी स्थान या काल्त में प्रापी सततप्त 
या स्वेदित होता है वहाँ तेज से ही जल उत्पन्र होता है ।' ब्रह्म के सकल्प स ही जलन की 
उत्पत्ति हुई । उसके सकलल्‍्प से ही अन्न (पृथ्वी) वा सजन हुआ । जल से ही भ्रन्न भौर 
खाद्य हात है। । इन भूता' के तीन ही बीज हांते है--अ्रण्डज (पक्षी झ्रादि), पिण्डज 
(मनुष्य, पशु आझरादि) तया उद्भिज्ज (वृक्ष इत्यादि) । प्रष्ड हमारे शास्त्र में वडा मह्व 
का प्रतीक है । इसका बर्णन हम आगे चलकर करेगे । यहाँ पर अ्रण्ड की गालाई को 0 
बीज मान लें ) इनमें तीनो बीज--अण्जड, पिण्डज, उद्भिज्ज शामिल है । इसे तीवी 
बीजो के मध्य एक एक को त़िवृत्‌ (त्विगुण) करूँ, (ऐसा ज्ञान रूप सकलप उस परम 
देवता ने किया और इस प्रकार सं सकल्प करके) वह परम देवता इन तीना देवताग्रा मं 
इस जौवात्मा के साथ स्वय भी मानो प्रविष्ट हो उनके नाम और रूप को र॒पप्ट रूप से 
प्रकाशित करने लगा'। 


तासा तिवृत त्विवृतमेकेका करवाणीति -(द्वा० ६२३) 


बीज शौर त्विकोण को आागम शास्त्र ने बीज--प्विकोण यत्र में बाँध दिया है। 
इसका उल्लेख हम ऊपर कर आये है । इस प्रकार नीचे लिखे उपासना के मत्र सृष्टि 
के भ्रारम्भ और रहस्य के प्रतीक हैं । 


&> (3, ८» 


ब्रह्म से बीज हुआ । बीज से सृष्टि । पर सृष्टि के श्राणी नहीं जानते कि वे स्वयं 
ब्रह्म है । इसका उदाहरण छात्दोग्य के नवम धण्ड में दिया है । लिखा है कि जैसे 


१. शिव दाकर इर्मा-छान्‍्दोग्यपनिपद्‌ माष्य--वैटिक यत्रालय) अजमेर, सवद १९९३, पृष्ठ ७४२! 

२ ता आप ऐश्वन्त। ता अन्नम अदजन्त तद्ध्यज्ञ जायते (छा०६२४।) 

३ अध्न झच्द या अर्थ रक्षणा से एथ्वी है! पृथ्वी से अन्न उत्पन्न होता है। जल इसवा निमितत 
कारण है। (छा० भाभ्य, पृष्ठ ७४५) | 

४. वी, पृष्ठ ७४८ । 

५. बड़ी, पृष्ठ १ ८२। 


मन, बुद्धि तथा विचार १४३ 


भ्रमर मधु बनाते हैं श्र्थात्‌ नाना वृक्षों के रसों को इकट्ठा करके एक मधु नामक रस 
बना देते हैं! परवे रस विवेक को नहीं प्राप्त करते कि इस वृक्ष का रस है मैं हूँ ,वैसे निश्चय 
ही ये सम्पूर्ण जन संत्‌ (ब्रह्म ) में योग प्राप्त करके भी यह नहीं जानते कि हम लोगों का 
. योग ब्रह्म से है' । जैसे समुद्र में मिल जाने वाली नदियाँ समुद्रत्व को प्राप्त करती हुई 
भी यह नहीं जानतीं कि यह में हूँ ।* 
छानन्‍्दोग्य की ही कथा है कि आरुणी ऋषि ने अपने पुत्र श्वेतकेतु से कहा कि न्यग्रोध 
का एक फल ले झाश्रो । उसमें वहुत सूक्ष्म बीज है । उसमें से एक दाने को तोड़ो । 
क्या दिखाई पड़ा ? पुत्र ने कहा कुछ नहीं । तव ऋषि ने कहा कि इस वीज के जिस 
अगुतम भाग को तुम नहीं देखते हो उसी श्रणू भाग का (कार्यभूत ) ऐसा यह बड़ा न्यग्रोध 
वृक्ष खड़ा है। इसमें अण्‌ मात्न सन्देह नहीं है । इसमें श्रद्धा रखो"। बीज से उत्पन्न 
सृष्टि में श्रद्धा रखो। 


सर्व॑ तत्सयं स॒ आत्मा तत््वमसि श्वेतकेतो ।॥ 
छा० ६.१५.३- 


वह' तुम ही हो । तुम ही ब्रह्म हो । किन्तु यह ज्ञान किसे होगा । जो स्वयं ज्ञान 
का समुच्चय है, जो परमात्मा है, उसे ज्ञान की प्राप्ति कैसी ? ब्रह्म कहिये या आत्मा 
वह तो स्वयं प्रकाश! है । वह “नित्य चैतन्य स्वरूप” है । स्वयं समूचे विश्व को 
प्रकाशित कर रहा है--- उसे किसी प्रकाश की आवश्यकता नहीं है । स्पष्ट है कि झात्मा 
चेतना, ज्ञान तथा अनुभव से जानने योग्य “पदार्थ” नहीं है । दार्शनिक कांठ ने भी 


स्वीकार किया था कि कर्ता को प्रयोजन मान लेने से काम नहीं चलेगा, ज्ञान नहीं 
प्राप्त हो सकेगा" । 


न्याय दर्शन! के अनुसार बिना प्रमाण तथा प्रमेय के तत्वज्ञान नहीं हो सकता । 
बिना उपमा तथा उपभेय के असली वात मालूम नहीं होती । न्याय दर्शन ने आत्मा को 


२. तथा। 

२. छान्दो० प्रपाठकः ८६, खण्ड ५ प्रवाक १-२ । 
३. इयम्‌ अहम्‌ अस्मि--वही, &, १०, २। 

४. बट (वरगद) । 

५. छा० साष्य० पृष्ठ ७९५०-९१-६, १२, १-२ । 
६. 6 पच्ञाप्रा'९ ० 564, 9१2९ 373. 
७. वहीं, ३७५ | 


बड़ प्रतीष-शास्त्र 


दो प्रवार का वतलाया है। पहला तो वह जो समार में व्याप्त है, सर्वे है। दूसरा 
बहजो वर्मो का फल भोगने वाला है, जिसके भोग का झायतन (मकान) यह शरीर 
है। प्रौर भांग वे साधन रूप इच्ियाँ हैं श्रौर भोग पदार्थ! भर्यात्‌ जो इस्धियाके 
विषय दँ--बे है जो इन्द्रिया द्वारा अनुभव किये जाते है । भ्रौर भोग-वुद्धि भयति 
ज्ञान है । सव पदार्य इन्द्रियां से नही जाने जा सकते । प्रत परोक्ष पदार्थों का भनुभव 
बरने वाला मन है। भर मन में राग;द्वेप दो प्रवार बे' भाव उत्पन्न होते है जो दोप 
बहलताते है! । किन्तु इस क्यन का यह भर्य नही है कि प्रात्मा दे दो टुबड़े हो जाते है । 
एक परम क्षानी, दूसरा भ्रज्ञानी । तात्पर्य बेवल शरीर वे मकान में रहने वाली चेतना 
तथा उसवे' सूक्ष्म रूप मन से है। जब मन मर जाता है, झात्मा 'स्वय प्रकाश में 
विलीन हो जाती है । न्याय दर्शन बे भनुसार ऐसी दूसरी' पात्मा के लक्षण है-- 


इच्छा, द्वेप, प्रयत्न, सुस्त, दु प ज्ञानान्यात्मनो लिद्ठम्‌' 


ये छ लक्षण हूँ ! जहाँ बैठकर इन्द्रियाँ पदार्य वे लिए चेप्टा करती है, उसे शरीर 
बहते है? । जिससे गध, रस, स्पर्श भर शब्द का ज्ञान होता है, वे त्रमण ध्राण (नाक), 
रुसना (जीभ), चक्षु (नेत्र), त्वचा (खाल) भौर श्रोत्र (कान) कहलाते है । भूमि, 
जल, भगिनि, वायु श्रौर प्रावाश, ये पाँच मूत हूँ । बुद्धि, उपलब्धि झौर ज्ञान-न्यह मलग 
वस्तु नही है" । एक वाल में दो ज्ञान का ज्ञान पैदा स होना यह मन का लक्षण है । मत, 
इन्द्रिय और शरीर का काम में लगना प्रवृत्ति कहलाती है-- 
प्रवृत्तियागुवुद्धिशरीराम्भ इति ।--न्या० १-१७ 
किन्तु, यह भ्रम हो सकता है कि मन ही भात्मा है । इसलिए गोतम ने स्पष्ट कर दिया 
है कि भ्रात्मा का लिंग ज्ञान है। झ्ात्मा का लक्षण ज्ञान है । जान लिगत्वादात्मनो 
(२-२३) । पर शात्मा झ्ौर मन वे सम्बन्ध के विना प्रत्यक्ष ज्ञान का उत्पन्न होता प्सम्भव 
है| नात्ममनसो सत्निकर्षाभावे प्रत्यक्षोत्पति --२-२१ मन-बुद्धि से प्रवृत्ति उत्पन्न 
होती है । प्रवृत्ति और दोष से उत्पन्न जो सुब दु ख का ज्ञान है, वह फल कहलाता है 
मन को जिस वस्तु की इच्छा हो उसके न मिलने का नाम दु ख है। बाधनालक्षण ढु खम्‌! 


१२१॥ 


न्याय दर्शन-भाष्यकार दझ्मनानन्द सरखती--पुस्तक मदिर, मथुरा, १९५६ पृष्ठ १५३ 
न्याय० अ० है १०॥ 

बही १११ । 

वही १ १५ | वुद्धिरुपल्न्धिष्वानमित्यनथान्तरस्‌ ॥ 


हर #० 2७ 2० 


सन, बुद्धि तथा विचार १४२५ 


व्यास ने वेदान्तदश न में सुष्टि के आरम्भ में प्रकृति की सत्ता स्वीकार की है । उन्होंने 
ब्रह्म, जीव तथा प्रकृति, तीनों की पुथक्‌ सत्ता स्वीकार की है| ब्रह्म और जीव को भिन्न 
माना है--भेदव्पययदेशाच्चान्य: । १-१, पाद २१। ऋग्वेद भी यही कहता है-- 


द्वाप्रुपर्णा सयुजा सखाया समानवृक्ष परिषस्वजाते । 
तथोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यनश्नन्नन्‍्योडईभिचाकशीति ॥। 
--ऋहदृ० सण्डल १, सुकत १६४-मंत्न २० 


दोनों अपने जैसे अनादि वृक्ष प्रकृति के कार्य , संसार में रहते हैं, जीव उसके फलों को 
भोगता है । ब्रह्म सदैव साक्षी देखता है । भोगता नहीं ।॥* तीनों अ्नादि तथा पृथक्‌-पृथ क्‌ 
हैं / जोव आनन्दमय नहीं है--चूंकि उसे आनन्द की कामना, इच्छा होती है । इच्छा 
उसी वस्तु की होती है जो भप्राप्य है। कामाच्चानुमानापेक्षा । १-१८ । केवल ब्रह्म 
ही आनन्दमय हैर | किस्तु, जीव ब्रह्म से उसी प्रकार भिन्न नहीं है जिस प्रकार श्रांख 
में से सुमां। यह जीव-आत्मा मन के अनुसार होता है। जैसी मन की वृत्ति होती है, 
वैसा जीव अपने को समझता है," जानता है । इसलिए ब्रह्म से प्रार्थना की जाती है 
कि वह हमारी वृद्धि को प्रेरणा करे, अर्थात्‌ दुप्कमों से हटाकर शुभ कर्मो की श्लोर लगावे 
तथा प्रकृति की ओर से हटाकर आत्मा की ओर लगावे । 


छन्‍्दो5भिधानाजन्नेति/ चेन्न तथा चेतोर्वंण निगदात्तथाहि 
दर्शनम्‌ १-१, पाद-२५॥। 


मत का सुख-दु:ख ब्रह्म को नहीं लगता । स्थूल वस्तु के गृण सूक्ष्म वस्तु में नहीं जा 
सकते । मन आदि ब्रह्म से स्थूल हैं । अतएवं इनमें रहनेवाले सुख-दुःख ब्रह्म में नहीं 
ही सकते । सम्भोगप्राप्तिरितिचेन्न वैशेष्यात्‌ । १-२-८। मन, बुद्धि आदि सबसे 
पृथक होकर जीव अपनी सत्ता का मैं हूँ--ऐसा अनुभव करता है । स्वतंत्न जीवात्मा 
: की इच्छा है, चाहे वह प्रकृति का नाटक देंखता रहे या ब्रह्मानन्द में मग्न हो जाय ॥ 
5. वेदान्तदशन--भाष्यकार दर्शनानन्द सरखतो“ज्रेम पुस्तक भंडार, बरेली, १९५०७-- 
पृष्ठ, ५९ | 
* अनजामेकाम--ल्वेताश्वतरोपनिपद्‌ अ० ४, मंत्र ५। 
« एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति-सैत्तरीय० अह्यवल्ली अनु० ८ । 
« वेदान्तदर्शन, एप्ठ 5६ । 
* छन्दोभिषानात---गायत्री छन्द वर्णन करने से । 
७ वेदान्तदर्शन, पृष्ठ १० । 
१० 


५) 


न्प्छ 
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पर६ प्रतोश्--शास्त्र 


जैनी लोग जीवात्मा को तिस्य मानते है । ये ब्रह्म भी सत्ता सदी स्वीकार बल्ते। 
उनये मतानुसार प्रत्येक जीव मिन्न-भिन्न है। बौद्ध लोग मन को मारकर “निवर्षि 
प्राप्त बरते है । दीपक बुश जाता है । 

आत्मा गहिए, चेतना बहिएं, मन ही उसे बधन तथा मोक्ष का मारण होता है । 


सन एवं भनुष्पाणां कारण यधमोक्षयों:--भनु० 


फिर प्रश्न उठता है कि मन जया है ? छास्दोग्प में कधा है वि नारद ने सनलु मार 
तेबहा कि मैं “मर हि ३ ताहै। 
से बहा वि मैं “मत्रवित्‌ हूं । घारमवित्‌ नही हूँ । भात्मयित्‌ शोव रे तर जाता है 


सोडह भगवों मद्विदेवाध्मि मात्मवित्छूल 


मत्न यानी शारत्रो को जानता हैं । झ्रात्मा यो नही । मारद ने यहा कि वेद ्रादि सव 
नाम है । प्रह्म इत्यादि सब नाम हूँ । नाम से या मत्त से जहाँ तक गति हो सवती है, 
वहीं तकः मनुष्य जाता है। नाम से भ्रधिकतर गया है २६ समत्भुमार ने कहा वि 
नाम से भ्रधिव थणी है । 

वास्वाव नास्तों भूयसि। ७ २ ५ । वाणी ही वेद भादि को बतलाती है। इसलिए 
वहू नाम से बडी है। इसलिए जो वागूविद्या का भध्ययन बरता है, उराकी यहाँ तव 
गति होती है ।१ वाणी से भी भ्रधिकतर मन है! जैसे दो प्रामसक फूलों वा यादी 
बदरी फलोका या दो बहेडे के फूलों का हाथ वी मुट्ठी भनुभव करती है वैसे ही वाणी 
और नाभ वा भनुभव मन वरता है" । 


मनो बाव वाचो भूयों यथा थे द्वे वा55सलके देवा 
कोले हो बाक्षो मुध्टिर्नुभवत्वेद. . .७.३-१ 
जो कोई उपासव मन को ब्रह्मप्राप्ति वा साधन मानकर सन की उपासना करता 
है, वह जहाँ तक मन की गति होती, वहाँ तक जाता है । नारद ने फ़िर पूछा कि मनसे 
बड़ा क्‍या है ? सनत्कुमार ने कहा कि-- 


१. छा० प्रपा० ७, सड १-अवाफ़ ३--माष्य पृष्ठ <०८ ८०९१ 
२. छा० ७ १.५, पृष्ठ <११। 
श छा० ७ २. २।॥ 
स न' वाचम्‌ जहा इति उपास्ते यावत्‌ वाच गत तत्र अस्य यथाक्ामाचार अवति। 
४. ही, पृष्ठ ८१६॥ 


सन, बुद्धि तथा विचार 


सड्धाल्पो वाब सनसो भूयान्यदावे सद्धूल्पयते5थ 
सनस्थत्यणथ वाचमीरयति तासू नाम्लीरयति 
नास्नि मन्‍्त्रा एके भवन्ति सन्त्रेषु कर्माणि । 

छा० ७.४१ 


यह बहुत ही महत्त्वपूर्ण सूक्त है । इसको समझ लेने से ऊपर हमने जो मंत्र-अर्त 
की व्याख्या की है, वह सब स्पष्ट हो जाती है । सनत्कुमार ने कहा कि संकल्प ही * 
से अधिकतर है । जब संकल्प करता है तदन्तर मनन करता है । उसके बाद वाणी 
प्रेरणा करता है और उस वाणी को नाम में प्रेरित करता है । तब नाम में मंत्र 
होते हैं और मंत्र में कम॑ एक होते है ।! मन आ्रादिक संकल्परूप एक आश्चयवाले हं 
संकल्पस्वरूप हैं। संकल्प में ही प्रतिष्ठित हैं ।' द्युलोक और पृथ्वी संकल्प को कर 
हुई-सी है । बाय और झ्राकाश संकल्प करते हुए के समान विद्यमान हैं । जल 5 
तेज मानो संकल्प कर रहे हैँ । पृथ्वी के प्रति उनके संकल्प के कारण वर्षा होती ' 
वर्षा केसंकल्प के कारण अन्न उत्पन्न होता है । अन्न के संकल्प से प्राण समर्थ हं,त्ता 
प्राणों के संकल्प के निमित्त मंत्र समर्थ होते है । मंत्र के संकल्प-निमित कर्म समर्थ | 
हैं। कम से लोक, लोक से सब समर्थ होता है ।* नारद, इस संकल्प का श्रध्ययन कर 


किन्तु, संकल्प कौन करता है ? संकल्प से बड़ा क्या है ? चित्त आत्मा है। 
प्रतिष्ठा है । 


चित्तमात्मा चित्त प्रतिप्ठा । ->छा० ७.५.२. 


किन्तु, ध्यान वाव चित्ताद्‌ भूयो ध्यायतीव पूथिवी ७,६,१ चित्तसे वड़ा ध्यान 
पृथ्वी भी ध्यानावस्थित, जल, आकाश सभी ध्यानावस्थित प्रतीत होते हैं । 
ध्यान से भी बड़ा विज्ञान है । विज्ञानं वाव ध्यानात्‌ । 

सृष्टि का रहस्य समझना बड़ा कठिन है । बेदान्त में उसे मयूराण्डरसन्या 
समझते का उपदेश है । यानी मयूर--मोर जैसा सुन्दर रंग-बिरंगा सुन्दर पक्षी का भर 
जिक्षमें केवल एक रस-रूप तरल पदार्थ है, उससे विचित्र रूप से ऐसा सुन्दर पक्षी 
जाता है अथवा एक पक्षी के रूप-रंग से भिन्न उसी के साथ जुड़े हुए उसके डैने हो 


# ००५०४ 


£. वही, भाध्य, पृष्ठ ८१९५। 
९. तानि ह वे त्तानि सइल्पकायनानि संकल्पात्मकानि संकल्पे म्तिप्तितानि, छा० ७. ४. २। 
५ 


छा० भाष्य---८२१--कर्मण १० संक्लप्त्ये छोकः संकल्पते लोकस्य संक्लप्त्यै सबे संकल्पने 
9. ४. ४२ 2 धर 


प्डिए प्रतोक-शास्त्र 


बैसे ही। यह विचिद्व सूष्टि उस वीजस्वरूप परा शक्ति से उत्पन हुई है। उसवा त्रम 
छान्दोग्य के अनुसार इस प्रकार हुआ--- 

ब्रह्म-आत्मा-चेतना-जीव नाम वाणी मन सकल्प चित्त ध्यान विज्ञान । 

मोक्ष के समय वाणी मन में, मन प्राण में, प्राण आत्मा के तेज में तथा चेज परा देवता 
में लीन हो जाता है! । जन्म मरण से छुटकारा पाने के लिए वाणी तथा मन दोनो क्को 
लीन करना पडेगा । पर इन सबका साधन है विज्ञान । विज्ञान से ही ध्यान प्राप्त 
होता है । ध्यान से ही सब कुछ प्राप्त होता है । ध्यान के लिए जो साधन जुटाये 
जाते हूँ उनमें सबसे प्रमुख वाणी है तया दूसरा स्थान प्रतीक का है ! बिना प्रतीक 
के ध्यान नद्ठी हो सकता । बिना वाणी के प्रतीक की शखला नही बनती । इसी लिए 
शास्त्रकारों ने वाणी-प्रतोक को सर्व प्रधान माना है । ज्ञान की उत्पत्ति मन से है। 
ज्ञान मन का लक्षण है। 

युगपत्ज्ानानुत्पत्तिसंनसो. लिड्डम्‌ 

ऐसा कणाद ने वैशेविक में लिखा है ! मन के पहले वाथी है । वाणी वाक्‌ू--मातृका-८ 
शक्ति । शब्द के वियय में अपनी वाक्यपदी में भर्तृहरि ने लिखा है-- 


अनादि निधन ब्रह्म शब्दतर्व यदक्षरम्‌ । 
विवतंतेडयंभावेन  प्रक्रिय जगतो यत ॥॥ 
वाणी प्रौर मन वैसे ही मिले हुए हैं जैसे शब्द सौर अर्थ । कालिदास के शब्दा में-- 
वागर्धाविद सम्पुक्तो 
मन झौर शब्द का, मन श्ौर विचार तया शब्द का सम्बन्ध स्थापित करना, ऊंपर 
लिखे पुप्ठो के बाद भ्रव सरल हो गया । छान्दोग्य के भ्रनुसार बिना विज्ञान के ध्यान 
पूरा नदी ही सकता । ब्रह्म निर्गुण, निविवल्प है ! उसका ध्यान कैसे हो ? उसमें चित्त 
कैसे लगे ? इसलिए उसके श्रतीष' वना लिये गये हैं । कठिन से कठिन वस्तु का प्रतीक 
बनाया जा सकता है । वेदो में कही हुई हर एक वात को समझ सकता कदिन है । इसलिए 
जैमिनि के अनुसार बहुधा वेद। में रूपक झलकार से वर्णन है--', 
रूपास्पायात्‌' 


१ अथ यदार्य बाध्यनसि सम्पयते मन प्राणे प्राशरतेजसि 
कैज पण्यां दैवताथामप न जानाति--छा० ६ १५ २१ 
२ ममांसादर्शन १, खूक्त ११। 


सन, वृद्धि तथा विचार पृ८ए 


अलंकार शप में प्रयवा भादा भी प्रतीक बन पशसी # । सीमसांसा से दी दिया गया 


हि] 


कअपराधान्फर्तुश्च पुवदर्गदस्‌ ४ 


इसका श्रर्व तो यह होगा कि मोटी दृग्ट्ि के अपराध से श्रज्ञायत पिया से कत्ता 
सूर्य का पुत्र अर्वात कार्यदप से श्लीर चक्षू झा कारणरपसे दर्शन होता है । यह तो पर्ख 


“हुआ । भावाव॑ है--नक्षू और सूर्य परस्धर पिता-पृन्न हू 


अथवा चक्ष्‌ सूर्य वा कारण 
अ्ववा नूय॑ चक्ष का कार्य नहीं है। किन्तु, परमात्मा सबके पिता हूँ । और केवल 


> 
यु 


स्वृत्त दृष्टि से सूर्य चक्षु का कार्य प्रतीत होता हू । बधार्म में ऐसा नहीं है । वेदों 


के 
का सम्योधन स्थान-ल्थान पर जैमिनि ने शब्द' कहकार मिया है । वें बेद को रचतः 


प्रमाण मानते थे अतदुव बेद के भ्रतिरिकत ब्राह्मण श्रादि शास्तों को नहीं मानते थे । 
वेद की णब्द संज्ञा देशिए--- 


धर्मेस्प शब्दमूलत्वात्‌ शब्दमनपेक्ष्यं स्थात्‌ ॥॥ 
++मोमांसा० स्ृ० १, पाद ३, सूपत १ 
मीमांसा में लिंग शब्द का प्रयोग 'चिह्ृ' तथा लक्षण के श्रथ में हुआ है जैसे 


लिगभावाच्च नित्यरय (१-३. १८) । बेद की विद्या में श्र्थ सहित, शब्द का अर्थ 
जानकर अध्ययन करना चाहिए-- 


विद्याइवचनसंयोगात्‌ ॥॥ सी० १-२-४८ 


छान्दोग्य ने विज्ञान को सबसे बड़ा बतलाया है | जैमिनि कहते हैँ कि वेद के मंत्नो का 
अय॑ जानना ही परम विज्ञान है और अर्थ न जानना ही अ्विज्ञान है । सत: परमविज्ञानम्‌ । 
४६. तात्पर्य यह हुआ कि वेद ही विज्ञान है । वेद ही शब्द है । बेद ही श्रर्थ है । वेद स्वतः 
प्रमाण हूँ । णब्द को भतृहरि आदि ने अनादि, अनन्त माना है । जैमिनि ने उसे अ्रनित्य 
तया नाशवान्‌ साननेंवालों का उदाहरण दिया है । उनके कथनानुसार अस्थानात्‌ 
(१-७) जो एक स्थान पर ठहर न सके, करोति-शब्दात_ (१-८) किसी ने शब्द किया, 
भावाज लगायी । पर इस लौकिक उदाहरण से भी यही साबित होता है तथा प्रकृति- 
विक्वृत्योश्व (१-१० ) यानी प्रकृति या विक्ृति के कारण शब्द नित्य हैं। पर, पूर्व पक्ष 


२. वही, १३। 


१. जैमिनि ने ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शहर सबका अधिकार वेदों में समान रूप से माना है। थे 
लिखते हँ--सर्वत्वमधिकारिकम:--॥ १, १६ । * 


१४० प्रतीक-शारत्र 


में रैमा लियने के बाद, बे ही लिखते है कि शब्द यदि अनित्य न होते तो उनमें वृद्धि कैसे 
होती । वृद्धिश्व कल भूस्तास्य १९ । एक शब्द वा भनेक देशा में समवाल में दना 
सूयं वे समान समसना चाहिए । ब्रादित्यवद्योगपद्यम्‌ १ १४ । शब्द नित्य है । प्रमित्य 
नही । उमा उच्चारण थ्रोता के ज्ञान वे लिए है । नित्यस्य स्याइ्शनस्य पराय॑त्वात 
प्‌-पृद । 
परमात्मा ने सकल्प किया कि मेँ वहुत सा हा जाऊँ---वहू स्या प्रजायेय इति--भौर 
इस सरलल्‍्प वे कारण सृष्टि हुई । सवल्प मन का गुण है । मन और दुद्धि ही सव उत्पात 
के वारण हैं । चित्त को वश में वरने से मन भी वश में हो जाता है । मि च धारणासु 
योग्यता मनस !। परमेश्वर प्रौर मन वे बीच धारणा होने से मोझ्ष पर्यन्त उपासता 
योग्य ग्रौर ज्ञान वी क्षमता बढ़ती जाती है । याग क्या है--वेवल चित्त वी वृत्तिया का 
निरोप है । योगरिचत्तवृत्तिनिरोध ' । जब पुरुष भपने मंत्र को जीत लेठा है तब 
इन्द्रिया का जौतना झपने भाप हो जाता है। तत परमावश्यतेन्द्रियाणाम' । इसीलिए 
उपासत्र भगवान्‌ से प्राथंगा करता है वि श्राप भ्रपनी इृपा से जा भ्रत्यन्त उत्तम सत्य 
विद्यादि शुभ गुणा को धारण बरने के योग्य बुद्धि है उससे युवत हम लोगा को_कीजिये!। 
बुद्धि वे लिए मेघा शब्द का प्रयोग शास्त्ो में बरावर झ्राया है--- 
यां मेयां देवगणपितरश्चोपासते तयमामद्य मेधयाम्ने 
मेधाविन कुरु स्वाहा ॥॥ यमु० अ० ३२-स० रेड 
अस्तु, सकल्प का स्थान चित्त-मन-युद्धि है । इस सकल्प को विचार इच्छा प्रेरणा 
कह लें तो भी कोई आपत्ति नही । प्रेरणा-सकल्प का व्यकत रूप, शब्द है। सर्वत्प 
अनादि है । ब्रह्म स इसका प्रारम्भ हुआ । शब्द भ्रनादि है । ब्रह्म से वह भी निर्कला । 
इस प्रकार मन, बुद्धि, अहकार (म॑ हूँ, मेरा है) सवका व्यक्त करने वाला रूप बाणी 
है। शब्द है। सकल्प झादि तथा व्यक्त वाणी को एक साथ पिरोकर प्रक्ट करने वाली 
चीज़ मत्र है। इसी लिए मत्त में महान्‌ शक्ति है । मत समूची सृष्टि के रहस्य का प्रत्तीक 
है । जोव का प्रतीक सकक्‍ल्‍प और सकल्प का प्रतीक मत्त है । इसी लिए आरतीय दर्शन 
में मत्न का इतना ऊँचा स्थान हैं । हमारा गायत्री मत्र हो या तिब्वत के बौद्धो का मत्-- 
3 सणिपद्मे5 हम्‌ 


१ पतज्ललिन्योंगदशन, अ० १, पा० २) सू& धर । 
२ बह्री,अण्शध १ २। 


2 बही, अ० १ २. ५५॥ 
3 *_ पलक. जम रजप्मीीकियटज,.« पपआकर कह 2... 2 नजर ३08. आल अमन... लक मच 2 पे 





मन, बुद्धि तथा विचार १५१ 


हो, महिमा तथा महत्व समान है । वौद्ध दर्शन में शरीर का पोषण करनेवाले 
चार पदा॑ है ॥! १. खाद्य पदार्थ, २. फस्स (स्पर्श ), ३. मनो-संचेतना (बुद्धि का 
संचार) तया ४. विज्ञाण (चेतना) । जीवन में सबसे मुख्य चीज अहंकार है । में हँ-- 
मेरा है---जिससे शरीर का सब कार्य तथा संसार का सब भ्रम हो रहा है । अहंकार से 
ही मन का संतुलन समाप्त हो जाता है जिससे भ्रविज्जा-अन्नान उत्पन्न होता है । अविज्जा 
से ही तनन्‍्हा इच्छा पैदा होती है ।* मन में मोह के कारण ही विचिकिच्छा-सन्देह 
उत्पन्न होता है और सद्धा-श्रद्धा जाती रहती है । मन के संतुलन श्रर्थात्‌ तत्रमज्ञत्तता के 
अभाव में मन तथा चेतना को शान्ति-पस्सद्धि (प्रसादि) जाती रहती है । परसद्धि के 
अभाव में विचिकिच्छा पैदा होती है । मन में ज्ञान होने से सत्ति से मोह का नाश होता 
है ( जोवन में ज्योति तया प्रकाश पाने के लिए आवश्यक है कि मन में धर्म-विचार हो, 
पस्सद्धि--सौम्यता हो, संसार के प्रति उपेख्वा--उपेक्षा हो तथा समाधि हो । इस 
सत्यमार्ग (सत्त- वोज्ञंगा) का आठवाँ पथ है सम्म समाधि--जिसमें मन को--चित्त 
को* एकाग्र कर लिया जाता है । हर एक चित्त की भूमि पृथक्‌ होती है । विकास की 
श्रेणो पृथक्‌ होती है । चित्त के विकास का क्रम एक अण्डाकार चक्क के समान होता है ॥" 
उसका---उस अण्डाकार विकास का रूप चित्त के विकास पर निर्भर करता है । इसलिए 
चित्त का विकास ही प्रधान मानकर बौद्ध तंत्र में अण्ड-रूप का यंत्र-प्रतीक वनाया गया 
या। इस अण्ड-प्रतीक को ही हिन्दू बीज-प्रतीक कहते हैं । बौद्ध मत के अनुसार हर एक 
को अपने चित्त-विकास के अनुसार अपना कल्याण करना है । इसलिए रूढ़ियों के चक्कर 
में न पड़कर प्रत्येक को अपनी मुक्ति के लिए अपने भीतर का दीपक जलाना चाहिए । 
अपने भीतर को प्रकाशित करना चाहिए । यह पूर्णत: सम्भव तभी है जब मनुष्य बोधि- 
चित्त को प्राप्त करे ६ भगवान्‌ बुद्ध बोधि-सत्त्व थे ।! बोधिचित्त के लिए, ऐसा ज्ञान 
होने के लिए बौद्ध शास्त्रकारों ने पण्णत्तो का बड़ा सहारा लिया है । इस शब्द का अर्थ 
है जिसके द्वारा जनाया जाय (पण्णापियत्ता )--वाक्‍्य, नाम या प्रतीक के द्वारा । 


९. अभिषम्मथ्थ संघ अ० पत्थान, भाग ७। 


५4 


7 ९चातर8 3. (०एशां॥१9---8९ एछड्ज्णाणक्झ्ांब्बां #प्पप्प््त७ 0 फ्धाए 
उिपततीएंऋ एम050फाए एि्ा& एगराएणआछ, क्‍936-37, 988०६ 72-73. 
- वही, पृष्ठ १६७। ःः 

वही, पृष्ठ ९४ | 

* वही, पृष्ठ १२९२-२३ । 

* वहीं, पृष्ठ ५६ । 

* जर्मन भाषा में इस स्थिति को 5"८79पप्०ष्ट कहते हैं। . 


दी मा ८ ६ :एण 


१९२ प्रतोक-शास्त्र 


जिस अतीक से 'जनाथा जाय--अ्ंकट कया जाय---उसे पण्णापनत्ति वहते हैँ। 
ध्वनि, चिह्न, प्रतोव, सह्ा झ्रादि वे प्रतीय का सद्धपण्णत्ति यानी शब्दप्रमाण कहते है 
ग प्यार बौद्ध दर्शन ते सन-चित्त-शब्द का बोध बरने वे लिए प्रतीत को जरूरी माता 
॥ 
बौद्ध ने बुद्धि तथा मन बे विपय में बहुत कुछ लिखा है । जैन, बौद्ध, पारसी, ईमाई, 
किसी भी मजहव ने माननेवाले हों, बुद्ध, महावीर, शवराचार्य, ईसा, पैगम्वर साहब, 
कोई भी महान्‌ विमूति तया धर्म-प्रवर्तक हो, अझसीरिया, चाहिडिया, मिश्र, मेंविसको, 
पेह कही वा भी प्राचीन धर्म हो, सबने तया सबमें एक महात्‌ भ्रतन्‍्त सत्ता तथा नेश्वर 
भात्मा--जोव का प्रतिपादन है । भगवदुगीता ने तो यहाँ तब कह दिया है वि “भपने 
को पहचाना। तुम्हारा उद्धार, मोक्ष तुम्हारे भीतर है । तुग्ही भ्रपने मित्र हो । एुग्ही 
अपने शत्रु हो-- 
उद्वरेदात्मनात्मान नात्मानमवसादयेत्‌ ॥ 
आत्मैंब ह्यात्मगो बधुरात्मंव रिपुरात्मन, ॥>-गीता, ६-५ 
इस झात्मा को पहचानने के लिए इन्द्रियों वे सब दरवाजे बन्द करके योगाभ्यास द्वारा 
प्राणवाय्‌, को मस्तक में चढ़ाकर मने को हृदय में व्यवस्थित करे-- 
सर्वद्वाराणि सयम्य मनो हृदि निरशध्यच | 
मूर्ध्न्यपात्मन प्राणमास्यितों योगधारणाम्‌ 3॥ 
+>गीता ८।१२ 
आत्मा तथा परमात्मा का रहस्य समझे विना प्रतीक का रहस्य भी नही समझा णा 
सकता । कोरे भीतिकवाद से हम वायी-मन-बुद्धि चित्त-सकल्प इम सबको कदापि नही 
समझ सकते । इस नासमझी के कारण ही पश्चिम के विद्वानों ने प्रतीक के विपय में 
मौलिक भूलें की है । इसी लिए हमारे शास्व्रकारो ने कहा है कि सृष्टि के रहस्य की 
समझने के लिए धर्म-बुद्धि होनी चाहिए । धर्म के नाम से घबडाने की कोई जरूरत नहीं 
है । जो समूवे सलार को अपने नियमो में घारण किये हुए है, वही धर्म है । इस नियमों 
कौ कड़ो को तौड देने से ससार हो छिन्न-भिन्र हो जायेगा । इस घारण करनेवाल धर्म 
के विषय में लिखा है कि-- 
लोकान्‌ धघरति य. सर्वानात्मान चाषि शाशवतम्‌ । 
य॒साक्षादात्मस्पोड्सो ज्लियते चबुघे- सदा। 
घारणाडमंमित्याहुर्धमों धारयति अजा ॥ 


मन, बुद्धि तथा विचार १५३ 


धर्म का लक्षण तया उसका प्रतीक भी बहुत सीधा-सादा तथा बोधगम्य हूँ | धर्य, 
क्षमा, नियंवण, अचोर्य , पवित्वता, इन्द्रियों को वश में रखना, बुद्धि, विद्या, सत्य, अक्रोध, 
धर्म के बे दस लक्षण है, प्रतीक हैं-- 


घृत्तिः क्षमा दमोस्तेयं शोचसिन्द्रियनिग्रहम्‌ । 
धीविद्या सत्य अक्रोधं दशक॑ घर्मेलक्षणम्‌ ॥--मनु ० 


ऊपर हमने लिखा है कि हमको धर्म वाँधे हुए है । संसार को नियमों में जो वाँघकर 
रबता है, वह धर्म है। अंग्रेजी में धर्म का किन्‍हीं अंगों में पर्यायवाची शब्द रेलिजन' 
है! । यह शब्द जिस लैटिन भाषा के शब्द से बना है उसका श्रर्थ है 'बाँधनेवाला ।' 
जाति, रंग, योनि, सव भावनाओं से ऊपर उठकर प्राणिमात्न के हृदयों को बॉधनेवाली 
वस्तु धर्म है । मानव के हृदय को उस अनन्त सत्ता से बाँधने वाला, धर्म है । मनुष्यों 
के हृदय को सभी आदर्शो से वाँधनेवाला, अतीत, अज्ञात, भविष्य में आस्था उत्पन्न कराने- 
वाली, आनेवाली पीढ़ी के कल्याण के लिए कार्य करानेवाली तथा अज्ञात और 
अदृश्य युग के कल्याण के लिए कार्य करानेवाली वस्तु का नाम धर्म है । आजकल, 
भविष्य के समूचे कार्य, समूची महस््वाकांक्षाएँ, मानव के समूचे प्रयत्न, चेतन या अचेतन 
कार्य ,सवका सञ्चालन करनेवाला धर्म है। जब हमारे मन में सहचार तथा सहयोग 
को भावना होती है, जब हम एक साथ मिलकर किसी अच्छे कारय॑ में लग जाते हैं तो वह्‌ 
वास्तव में धामिक प्रवृत्ति है। आत्मा की एकता ही धर्म है । 


सृष्टि के रहस्य को धर्म ने सदैव प्रतीकरूप में समझाने का प्रयत्न किया है । 
उदाहरण के लिए हमने पिछले पृष्ठों में ब्रह्माण्ड शब्द का प्रयोग किया है, ब्रह्म-अ्रण्ड। _ 
सृष्टि के आदि में हिरण्य गर्भ था' | यह लोक अण्डे के रूप में है । पृथ्वी, ग्रह आदि 
सभी अण्डाकार हैं । इन सव चीजों के समझने के लिए हमारे ऋषियों ने अण्ड-प्रतीक 
वेनाया । श्रोमती एनी बेसेन्ट के थियासोफिस्ट सम्प्रदाय वालों ने इस प्रतीक को अपनी 


उपासना में मुख्य स्थान दिया है । इस अण्ड को ही आधार मानकर प्राचीन काल में 
शिव, विष्णु तथा ब्रह्मा के अण्ड-प्रतीक बने थे । 


* कशिशीड्टवी07. 


सण ;णए [उ 


प्रयाग में १५ जनवरी, १९११ को हुए खंगींय डा० भगवानूदास के एक भाषण का सारांश । 
“हिरण्य गर्भ, समवतंताग्रे, भूतस्य जातः परिरेंक आसीत्‌। सदाधार पृथिवी-*? 
5लाब्छ ले. 5प्रता०क गत “(676 ४००पा ऋ88-5ए7907 
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(ठ शिव 
(2 विष्णु 
([) ब्रह्वा 


हिरष्यगर्भ--सौने के भण्डे से हो ब्रह्मा की उत्त्ति हुई । ब्रह्म ने सृष्टि की रचना 
की । इस भण्ड वे भीतर ही ईसाइयो या पवित्न घामिय प्रतीक “त्रास” बनता है। 
इसी के भीतर स्वस्तिक बनता है । इसी मै भीतर घतुप्कोण यत्व बनता है, त्रिकोण बनता 


है--+ 


इसी बे भीतर लिशूल इत्यादि सभी प्रमुख ग्रतीवा वन जाते हैँ। अण्ड-प्रतीक पर 
श्री सोहराव एच० सूत्र लिखते है-- “भ्रण्ड-प्रतीक बहुत ही रहस्यमय है ।/ श्रीमती 
एनी बेमेन्ट तया श्री लेडवेटर ऐसी अ्रवतारी विभूतियाँ इस प्रतीक का प्राय उपयोग किया 
करती थी ३ स्वर्गीय जीवन तथा कम शीर्षक अपने लेख में श्री लेडवेटर ने भ्रण्ड प्रतीक 
दर लिखा था--- भ्रण्डे के ऊपर का छिलका हमारे मन के ऊपर के छिलवे के समान है । 
छिलके को विना फोडे हुए अण्डे के भीतर के पदार्थ तक पहुँचने वे दो ही उपाय है--या तो 
दिव्य दृष्टि से काम लिया जाय या ऐसी शक्तत उत्पन्न की जाय जो ऐसा कम्पन उत्पन्न करे 
कि बिना छिचके के परमाणु को बिलेंरे भीतर तक पहुँचा जाय । मन के खोल की भी 
यही दशा है ) उध्ती को श्रेणो के किसी पदार्थ द्वारा कम्पन उत्पन कर उसे बेधा नही जा 
सकता । विस्तु अपनी अस्मिता” के शक्तिशाली कम्पन द्वारा ही उसका भेदन ही 

सकता है । इस प्रकार ऊपर की ज्योति से ही काम चल सकता है ।' ->अध्ड के दोनो 

पाश्वे बराबर होते हैं, पर ऊपर का हिस्सा चौडा और नीचे का कुछ सकरा होता है | 


१ वही; पृष्ठ १०६॥ 


सन, बुद्धि तथा विचार १५५ 


इसीलिए वह सृष्टि का प्रतीक भी है । दोनों पक्ष--दाहिना तथा वायोँ हिस्सा वरावर है -- 
सत्‌-अमत्‌, प्रकाश-अंधकार, भला-बुरा, पुरुष तथा प्रकृति, ये दोनों ही समान हैं, समान 
रूप से संतुलित हैं । यद्यपि इसी समूची सृष्टि में एक उच्च तथा एक निम्न भाग होता है, 
एक ऊपर की तथा एक नीचे की श्रेणी होती है और जैसा ऊपर होता है वैसा नीचे होता 
है', फिर भी हम देखते हैँ कि निचला हिस्सा सदैव ऊपर के हिस्से से सकरा, पतला 
होता है, उच्च श्रेणी से निम्न श्रेणी निम्न होती ही है । अ्रण्ड का ऊपरी तथा नीचे का भाग 
एक प्रकार से गोलाकार है, पर ऊपर वाला गोला अधिक चौड़ा है ।/* 

अण्ड के ऊपरी भाग से त्विकोण वनता है । त्िकोण है आत्मा-बुद्धिनमन । अण्ड के 
निचले हिस्से से अ्विद्या, अहंकार आ्रदि चतुप्कोण बनते हैं--- 


* अवात्मा 


जुद्धि मन 


इस रहस्य को योगिराज कवीरदास ने अपने एक दोहे में वड़ी वारीकी से समझाया 
है-- 

जना चार सिलि लगन सधाई, जना पांच सिलि मंडप छाई । 

संग न सूती स्वाद न जान्यो, गयो जोबन सुपने की नांई ॥। 
पाँच तत्वों (क्षिति, जल, पावक, गगन, समीरा) के मंडप के नीचे चार अ्रविद्याश्रों 
की तोन (आत्मा-मन-बुद्धि) से शादी हुई । पर मैं अपने पति से दूर रही, उनका साथ 

हीं किया इसलिए विवाह का सुख भी नहीं जाना और देखते-देखते जवानी समाप्त हो 

गयी । दुल्हन को यह भूल इसलिए हुई कि न तो उसने अपने को पहचाना और न अपने 
पति को ।-घिनाअपने को पहचाने यह जीवन निरथंक हो जाता है । अपने को पहचानने 
के लिए हो अण्ड-प्रतीक है । डॉ० भगवानदासजी ने अपने को पहचानने ' पर बहुत जोर 
दिया है ४ कवीरदासजी कहते हैं-- 
२. चही, पृष्ठ १०७। 
२. बही, नवम्बर, १५१०, पूछ ५४०८५। 
३. चही, पृष्ठ ३४-४४ मार्च, अप्रैठ, १५१२. “74॥]6 07त67 04 ६6 8घव+ 9 ंट छिग्ड72?, 


१५६ पअ्रतोक-शास्त्र 


मोकों कहाँ तू घोजे यदे में तो तेरे पासता 

हाड माँस में हों में नाहीं, में आतम विस्वास 0४ 
पंजाबी मुसलमान फकीर शाह बुल्ला लिखते हँ-- 

दूढ़नेहार नू दुढ़, यां तू । 

पया परत दे घर दा रस त॑ नू ॥ 

क्त्ये तू हीन होवे थार सब दा। 

फिरे दूड़ता जगला विच्च जिन मूँ।। 
उस बहुत देर तय तू दूसरे व॑ घर दुंढता रहा है । अपने में ढूँढ़ । 


कह नामक बितुं माया चोन्‍हे 
मिटे ने परम की काई। ३ 


भ्रम की वाई वास्तविकता को जाने से मिट सकती है । हमारे भज्ञान को ही ६ 
करने के लिए प्राचोन परिषाटी प्रतीक बना देने की थी। उसकी जानकारी विना गुर 
के नही हो सकतो। गुरु की महता में विश्वास न करनेवाला ने ही प्रतीक की मर्यादा 
का बुला दिया है । बिना गुरु वे बिना बतलानेवाले के भ्रम की काई नही मिट सकती । 
इसीलिए कबीर ने लिखा था-- 


गुंद ग्रोबिद दोऊक जड़े, काके सागू पायें । 
बलिहारी गुददेव की, जिन्ह गोबिन्द दिया बताय ।॥ 


आज की सम्यता में हर एक चीज भ्रविश्वास से प्रारम्भ होती है | हम तो अब 
ऋषिया, भ्रवतारों तथा देवताग्रा की सत्ता में भी अ्रविश्वास करते हैँ | श्रीमती एवी 
बेसेन्ट से एक वार अपने व्याख्यात में कहा था कि जो वाते हमारे प्राचीन ग्रन्यो में हो, 
वे अविश्वसनीय क्या है ? ज़व फिर प्रभु ईसा के होने का भी क्‍या प्रमाण है ? उनकीं 
मृत्यु के १८० वर्ये उपरान्त के पहले का क्या कोई भी प्रमाण उनक विषम में है 7 इसलिए 
अविश्वास न कर विश्वास की भित्ति पर यदि काम किया जाय तो वास्तविक जानकारी 
हासिल होगी ॥ वास्तविक ज्ञान होगा । 

मजहरुल्ता हैदरी साहब लिखते हैं' किपंगम्वरो का हुदग या मन रहमान (खुदा, ) 
की दया से उत्पन हुआ है । ईश्वर सर्बे-व्यापक है । वुद्धि को वही प्रकाशित करता है । 


९ बची, जुलाई; १९१९, इृढ्ध रंक्‍र छर 7 
२ बढ़ी नत्र० १९१०--पृछ ५०४ ०६। 


सन, बुद्धि तथा विचार १५७ 


ईश्वर अपने को तथा अपनी प्रकृति को उसके मन में भर देता है । हजरत बयज़ीद 
वृस्तमी कहते हैँ कि यदि अर्श (आकाश) को दस करोड़ गुना भी बड़ा कर दें तो भी वह 
महापुरुषों के हृदय के एक कोने को भी नहीं धारण कर सकता । हज़रत जुनेद कहते हैं 
कि मन जब अनन्त की शोर जाता है तो नश्वर चीजों से वह मुँह मोड़ लेता है । मन में 
जितना प्रकाश होता है उतना ही वह विकसित होता हैं। उसका संकोच-विकोच 
प्रकाश (ज्ञान) की माता पर निर्भर करता है । सृष्टि में बहुत-से पदार्थ आँख के सामने 
श्राते हैं, बहुत-से अदृश्य हैं । रहमान की कृपा से बुद्धि को अदृश्य या अज्ञात पदार्थो को 
ग्रहण करने की शव्ित प्राप्त होती है । ईश्वर जब अपने तथा सेवक के बीच में से पर्दा 
उठा देता है, तभी ज्ञान होता है । 

अज्ञान के इस पर्दे को कौन हटायेगा ? ईश्वर । ईश्वर की जानकारी बिना ज्ञान 
हो नहीं सकता । ज्ञान को इच्छा होना संकल्प है । संकल्प का व्यक्त रूप शब्द है, वाणी 
है। शब्द का संतुलित रूप मंत्न है । मन, वचन, कम से कार्य की गति होती है । संसार 
चलता है । इनके द्योतक, इनको प्रकट करनेवाले साधन को ही हम प्रतीक कहते हैं । 
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मन को वहुत हो भौतिक रूप में समझनेवाला की व्याख्या है "लद्ष्य की पूर्ति के 
लिए अपने को उसके अनुकूल बना लेने की क्षमता '---मन का यही सबसे वडा गुण है । 
इस दृष्टि स प्रत्येक जीव में मंत को सत्ता है ।! ग्रचेतन वनस्पतियों में तथा सचेज्न पगु- 
जीवन मे भी । घूप तथा छाया में, हर दशा में अपनी रक्षा करने का प्रवस्ध पीधा कर नेता 
है प्रौर परिस्यिति के धतुसार पत्तियाँ पैदा करता है । एक बच्चे की हड्डी टूट जाती है। 
मन कौ श्रेरणा स॑ वह टूटी हुईं हड्डी वडकर जूट जाती है। भूख लगी है । खाना ही 
मिल रहा है । मन शरीर के भोतर के पोयक पदार्थों के कोष से रस खीचकर शरीर का 
काम चलाता है । मन क दो गुण हँ--अ्रवृत्ति या सहज बुद्धि तथा बुद्धिचा । शरीर 
में मन बीज मात्र है ॥ उस बोज माव से ही बुद्ध ऐसे विज्ञा की बुद्धि बनी है ! मन के 
दा सहज स्वभाव है--अ्रवृत्ति तथा बुद्धिमत्ता । वास्तविक प्रेरणा पल्तनिहित हैं। 
वह ग्रनुमत॒ पर निर्मर नहीं करती । जहाँ प्रवृत्ति काम नही देती वही पर बुद्धिमता 
आगे झाती है ! बुद्धिमत्ता श्रतुभव स उत्पन होती है । वह अनुभव का सहारा लेती 
है । मन का प्रथम गुण श्रवृत्ति है--अ्रत प्रेरणा है! बुद्धिमचा लौकिक अनुभव से 
आती है । मन की प्रवृत्ति से ही सकल्‍प बनते है । मनुष्य श्रवृत्तियों या प्रेरणाप्रा वा 
समुच्चय है । उसी से उसमें उत्तेजना, स्फूर्ति तथा क्रियाशक्ति का उदय होता है । 
मन का ही प्रकाश की, शरीर की ज्ियात्रा की तया शब्द की अनुभूति प्राप्त होती है ! 
सर्वसाधारण बुद्धि इस्द्रियो से प्राप्त अनुभूति को उस वस्तु का गुण मान लेती है । गुण 
का परिणाम नही मानती । जैसे शब्द या रग के विषय में हम उतको बाहरी चीजो वी 
गुण” मान लेते है । हमको कोई छू ले तो जहाँ पर छूया यया, हम समझते | हैँ कि वह झनुभव 
उसी स्थान का है । हम यह भूल जाते हैं कि स्पर्श होने के बाद मस्तिष्क को जो सुचना 
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(0०, एब्वाएजाब 97 क़॒गडट 6 

२ वही) प्रष्ठ <,६॥ 
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मिली उसका मन पर जो प्रभाव पड़ा, उसी की अनुभूति वह स्पर्श-ज्ञान है जो उस रथान का 
अनुभव नहीं है । ऐसा ही भ्रम हमको शब्द-रूप-रंग शआ्रादि के वारे में होता है । ऐसी 
धारणा मन की प्रवृत्ति तथा बुद्धिमत्ता, दोनों के विपरीत है । सचेतन बुद्धि अथवा 


मन के विकास में, मन के छुंधले प्रकाशमय जीवन से उसके परम प्रकाशमय जीवन तक 
पहुँचने का क्रम निर्धारित करना वड़ा कठिन है । 


मन की गति बड़ी विचित्र है । इसको आसानी से समझा भी नहीं जा सकता | 
ऐडम स्मिय ऐसे विद्वान्‌ लेखक ने श्रपनी एक विख्यात पुस्तक में मन की गृत्थियों को सुल- 
झाने का प्रयत्त किया है । उन्होंने लिखा है कि मन की जो भावना शब्दों से व्यक्त होती 
है, उसकी असलियत कापता शब्दों के श्र्थ सेया चेहरे की आकृति से नहीं लग सकता । 
उन्होंने उदाहरण दिया है कि मान लीजिए, हम किसी व्यक्ति पर क्रोध कर रहे हों, हमारे 
मन में उसके प्रति उम्र विचार उठ रहे हों । पर, केवल क्रोध करना भी या केवल बुरा 
कहना भी क्रोध तथा निन्‍दा का कारण नहीं हो सकता । हो सकता है कि दूसरे व्यक्ति 
के प्रति सहानुभूति या उसके प्रति दयावश भी हमको क्रोध भरा सकता है । अ्रतएव 
क्रोध के शब्द, कोध की आक्ृति--थे दोनों ही प्रेमवश हो सकते हैं । इनका रहस्य जानने 
के लिए परिस्थिति को समझना होगा ।'ऐ 


प्राचीन यूनानी तथा रोमन पंडितों का विश्वास था कि इस सृष्टि को एक अच्छे 
तथा वृद्धिमान्‌ देवता ने बताया है । अपने काम में सहायता के लिए उसने अपने अन्तर्गत 
छोटे-छोटे देवता भी बना रखे हैं। दुनिया में जो कुछ रचना है, उसमें दुप्टता को छोड़- 
कर सव कुछ भगवान्‌ का बनाया हुआ है । जेनो तथा क्राइसिप्पस ऐसे विद्वानों का कथन 
था कि संसार में जो कुछ हो रहा है वह विधाता के आदेशानुसार । संसार में भ्रच्छाई 
तया बुराई का वैसे ही साथ है जैसे प्रकाश तथा अन्धकार का । यदि अच्छे व्यक्ति के साथ 
वुराई होती है तो यह नहीं समझना चाहिए कि वह किसी अपराध का दण्ड है, पर विधि 


> 
के किसी विधान का परिणाम है । फिर, हम जिसे बुरा कहते हैं, वह हमारा भ्रम हो 
सकता है। बुरा नहीं भी हो सकता है ।* 


*. वहीं, परष्ठ ७०-७१। 
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बहुत-सी चीज़ें ऐसी है जिनकी परिधापा करना कठिन है । व्याख्या करने चलिए तो 
एक पर एक तक निकलता चलता है । सुकरात ने “सत्कार्य ” की व्यास्या क रमी चाही 
व्याख्या वरते करते वे इस तर्क पर पहुँचे कि सत्काय॑ वा अर्थ है साहस । साहस बया है ? 
किसे कहते हैँ ? बस, बात उलझती चली गयी । सुकरात की दृष्टि से ससार में वेवल 
एक ही व्यक्ति बृद्धिमान्‌ है--वह है भगवान्‌ । प्लेटो सत्काये की व्याख्या करने चलें तो 
उन्होने कहा कि “जिससे दूसरे का लाभ हो और अ्रच्छा काम हो ।/ पर, दूसरे वा लाभ 
किसमें है ? लाभ को व्याख्या के तर्क में पडिए ।! बहुत हे लोग 'पीडा से मुक्ति! 
को ही लाभ समझते है, सुख की परिभाषा समझते है । पर सुख की खोज में मनुष्य पते 
को कितना पीडित कर लेता है ? इसी लिए 'सन्‍्तोय परम सुखम्‌' कहां गया है । इसलिए 
लाभ की सही व्याख्या होनो चाहिए ।* दाशंनिक काट ने मत की सकल्प शवित पर जीर 
दिया है प्रौर मनुष्य में सकल्प-स्वातन्त्य की हिमायत की है । किन्तु सचेतत मन सकत्पे 
करता है या प्रचेतन ? जब वह सचेतन वस्तु होगी तभी सकह्प कर सकेगी । डॉ 
अलेवेंडर बेन के कयनानुसार मन एक अद्भुत सचेतन वस्तु है । मन की शवित का कारण 
चेतना है । नैतिक शास्त्र का मुख्य लक्ष्य है मानव की सुख-समृद्धि । मन का सकत्पय 
इसी लट्ष्य की पूर्ति करता है । 

अपनी एक प्रसिद्ध पुस्तक में प्रो० मल्लिक कहते है कि समार में झाज जो भी विपत्ति 
है बह क़ैवल 'झस्ति ' तथा तागत्ति' का अगश है /* एक एक्ष कहता है कि हमें जो कुछ 
दिदाई पडता है, जो कुछ अनुभव होता है, वह वास्तव में 'है।” उसकी सत्ता है। 
दूसरा पक्ष कहता है जो कुछ है, सब माया है, मिथ्या है, “नही है,” भ्रम है। एक तीसरी 
पक्ष कहता है कि है भी और नही भी है। चौथा पक्ष कहता है कि बिना 'है' के नही नही 
हो सकता । बिना नही के है नही हो सकता ! मल्लिक लिखते है कि शुरू से जितने दार्श निर्क 
हुए हैं तथा जितनी दार्शनिक विचारधाराएँ निकली है, सबका एक ही परिणाम हुभा हैं 
मानव के विचार में भयकर भ्रान्ति पदा हो गयी है । विचारो का गडबंडझाला हो गयी 
है | जिनलोग ने अपनी प्रतिभा से ऐसी गडबडी दूर करने का प्रयत्न किया, वे स्वये भयानक 
आ्राग्ति में पड यये । सशयात्या लोगा के सन में दो विचार साथ ही साथ उभडते रहते है-< 
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एक तो यह कि संसार में जो कुछ है सव मिथ्या हैं । दूसरा-- वास्तविकता के रहस्य 
इतने गृढ़ है कि उनका पता नहीं चल सकता ।' इसलिए मानव की विचारधारा का नियम, 
जहाँ तक अ्रस्ति' का सम्बन्ध है, है! तथा वास्तविकता का सम्बन्ध है--दो भाग में 
विभाजित है-- े 
अ--वास्तविक सत्यता का क्षेत्र । 
वब--सम्भावना का क्षेत्र 


हमारी समूची मनोवैज्ञानिक क्रिया इसी के भीतर होती रहती हैं ।' किन्तु, जो 
कहता है कि 'है', 'सम्भव है', "नहीं है'--सभी एक स्थान पर मिलते हँ--है! या 
नहीं है या सम्भव है'--सभी विचार के लोग निश्चयात्मक रूप से वात करते हैँ । 
यानी ,कोई भी अपने सिद्धान्त को अनिश्चित दणा में नहीं छोड़ना चाहता । सभी “निश्चित 
रूपसे निर्णय करना चाहते हैं । प्रत्येक विचार का लक्ष्य किसी “निश्चय' पर पहुँचना 
है। विचार” ही मन का दूसरा नाम है। विचार का भ्र्थ है मन । यदि मन का 
कार्य विचार करना, सोचना न हो तो मन की जरूरत ही क्या है । प्रसिद्ध फ्रेंच दार्शनिक 
देकातें* का कथन था कि यदि मनुष्य की वुद्धि संशयात्मक न हो, तो उसे मन की आव- 
श्यकता ही नहीं है । मन की भूमि पर सभी संदेह तथा शंकाएँ क्रीड़ा करती है ॥* 
शंका और सन्देह के बीच से ही मन असलियत तक पहुँच पाता है । पर यह प्रश्न उठता 
है कि जव असलियत तक पहुँच गये तव क्या मन की जरूरत ही नही रह जाती ? क्या मन 
की सत्ता समाप्त हो जाती है ? विचार करते रहने की मन में अन्तर्निहित शक्ति है । 
मल्लिक कहते हैं “हम इतना ही कह सकते हैं कि नियमित रूप से संशय की क्रिया करते 
रहने पर भी तथा संशय की क्रिया समाप्त हो जाने पर भी मन वना रहता है । इससे 
अधिक कुछ कहना कठिन है ।”* मन को मारने की वात तो भारतीय दर्शन में वार- 
वार कही गयी है । पर विचारों की गति को रोक लेने को ही “चित्तबृत्तिनिरोध' 
कहा गया है । चित्त की वृत्तियों का निरोध करने पर भी चित्त वना रहता है। इसी दशा 
को गीता में 'स्थितप्रज्ञ” कहा है तथा बौढ़ों ने 'बोधि-सत्त्व' कहा है । पश्चिमी विद्वान्‌ 


सन तथा चित्त के भेद को नहीं समझते । इसी लिए वे संशयहीन मन की सत्ता भी नहीं 
समझ पाते | 


हम जो कुछ विचार करते हैं उसके तीन ही रूप होंगे- 
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डर वही, पृष्ठ ३३-३४ । 
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पद्र प्रतोक-शास्त्र 


(अ) दास्तव में ऐसा हो सकता है। हर 
(थ) वास्तव में यह सम्भव हो सकता है । 
(स) इसकी आवश्यक्ता है। 


सभी विचार घूम-क्रिरकर इसी दायरे में रहते हैं ।! निश्चित रूप से वया होता 
चाहिए या करना चाहिए, इसका निर्णय न होने से ही मत का समूचा सघर्ष , उसके भीतर 
की आँधी पैदा होती है । अस्ति और नास्ति के बीच में जिस भन में एक-स्वरता तथा 
समन्वय का भाव पैदा हो गया है, उसी को, उसी मन को शान्ति मिल सकती है । 


मन के भी तर के ऐसे ही सघपों को लेकर व्यक्त पनपता है या बनता है। एंक व्यवित - 
का सम्बन्ध दूसरे व्यवित से इसी मानसिक सघर्ष की समानता या एक-स्व॒रता के कारण 
है ।' हमारे मन में जो शका है, दूसरे के मन में जो शका है, तो उसी के द्वारा हम एक- 
दूसरे के मित्र या शत्रु बन जाते हैँ । विचारा भ्रथवा आदर्शा की समानता से ही मनुष्य एक- 
दूसरे के' निकट श्राते है । इसी प्रकार सभ्यता तथा सस्क्ृति तथा सामाजिक एकता 
बनती है । यह सृष्टि झनन्त है । प्राणी भ्रमर है। चूँकि वह निरन्तर सन्देह में पडा हुआ 
है, उसने अपने झविश्वास तथा सदेह को मूत्तिमान राक्षस वना रखा है,” उसे जो कुछ 
बुरा मालूम होता है, उसको उसने आसुरी शक्तित का ही परिणाम मान रखा है। 
असल में यह राक्षस स्वय उसके भीतर है, उसका निजी सन्देह का भूत है । मानवस्वभाव 
निरन्तर एकता की ओर, एक भावना तथा विचार की झोर बढता चलता है, बढता शप् 
रहा है । इसमें व्याघात भी होता रहता है । उसके भीतर का राक्षस अनैक्य तथा सघपे 
भी उत्पन्न करता रहता है । मन के भीतर के सघर्प का परिणाम है कि सृष्टि के आरम्भ 
से ही दो प्रकार के प्राणी हुए--एक वे जो अपने सशय तथा सन्देह से सर्देव सर्प करते 
रहे, यानी योद्धा | दूसरे वे जो एक निश्चित विश्वास लेकर उसी पर सदैव मन करते 
रहे, जैसे साधु ! यौद्धा तथा साधु (तपस्वी) के अतिरिक्त ससार में झौर किसी श्रेणी 
का मानव नही पैदा हुआ है, न हागा ।१ - 

जाने या अनजाने, ससार के बघनो से छुटकारा पाना ही अ्रत्येक व्यवित का लक्ष्य 
रहा है ।* हर एक व्यक्ति सौन्दर्य, शान्ति तथा सत्य की खाज में है। यह खोज ही 
मनुष्य का प्रारम्भिक सकल्‍प रहा है । इस सकल्प वे लिए ही उसके मुख से शब्द निरवले या 
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पश्चिमी घिचार में सम-वचन-प्रतीक १६३ 


मन के भीनर बाजी हुई जिसे मंत्न कहते । मनुष्य ने अपने से ऊपर एक सब वंशवित- 
जाली सत्ता को, एक परमात्मा को स्वीकार फिया । यह सत्ता उसके लिए भय, श्षद्वा तथा 
प्राप्ति का कारण बनी । उसे प्रसन्न करने था प्राप्त करने के लिए उपासना', पूजा 
का विधि-विधान' मनुष्य ने बनाया । ऐतिहासिक दृष्टि से सौन्दर्य, शान्ति तथा सत्य 
के विचार तया भावना की ओर, यानी देवी शवित की जिस वस्तु में निकटतम रूप से 
मनुप्य ने प्रतिष्ठा की, उनका प्रतीक बनाया, बह है प्रतिमा | ईश्वर की सता को निश्चया- 
त्मक रूप में कलेबर प्रदान करनेवाली प्रतिमा है । यह यानी प्रतिमा केवल विचार- 
जन्य वस्तु है, स्वयं सत्य नहीं। इसे हम ईश्वर के साथ सम्बन्धित सत्य, शान्ति तथा 
सौन्दर्य का प्रतीक मान सकते है, उपकरण मान सकते हैं, स्वयं सत्य, शान्ति तथा सौन्दर्य 
नहीं कह सकते ।* प्रतिमा की उपासना उस वस्तु में रबय॑ देवत्व उत्पन्न करना या दे बत्व 
प्रदान करने का प्रयत्न मात्र है । मन के संशय ने संकल्प को जन्म दिया । संकल्प 
ने वाणी को जन्म दिया । बाणी से उपासना पैदा हुई | उपासना नें प्रतीक के रूप्‌ में 
प्रतिमा बना दी। प्रतिमा सत्य नहीं है । सत्य का प्रतीक है । इसके द्वारा मानसिक 
संघर्पों में एकता, विचारों में एकता तथा सामाजिक भावना में एकता पैदा होती है । 
इस एकता या संघर्ष के बीच एक-स्वरता पैदा करने के लिए हर एक देश में मानव ने अपनी 
अ्न्त:प्रेरणा से प्रतिमा का प्रतीक स्थापित किया । 
प्रतिमा में विश्वास कैसे पैदा हुआ ? विश्वास केवल इन्द्रियों से ही नहीं उत्पन्न 
होता ।९ इन्द्रियों से प्राप्त ज्ञान के कारण ही विश्वास नहीं उत्पन्न होता । विश्वास 
कैवल तक से, बहस-मुबाहसे से ही नहीं पैदा होता ।" विश्वास कल्पना से भी 
पदाहोता है ।६ आग के छूने से हाथ जलता है, ऐसा विश्वास श्राग के छूने से या यह तर्क 
करने से कि चूंकि आग का गुण है जलाना, इसलिए आग हाथ को भी जला सकती है--या 
ईस कल्पना से कि आँचवाली आग हाथ को जलायेगी ही---विश्वास वन सकता है। बात 
घूम-फिरकर हमारे मन में उठनेवाले विचार पर निर्भर करेगी या नहीं ?” क्‍या हमारे 
शरीर की प्रत्येक क्रिया मन में उठनेवाले विचारों के कारण ही होती रहती है ? यह 
सभी जानते हैं कि मन स्वयं अस्थिर वस्तु है । विचार भी अस्थिर है । मन घोड़े की तरह 
से दौड़ता रहता है। “मन में उठनेवाले विचार इतने अस्थिर तथा गतिशील हैं, उसमें हर 
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१६४ प्रतोक-शास्त्र 


एवं चीज मी, विशेषकर भले-बुरे वी मूत्तियाँ इतना श्रधिया चक्कर वाटा १रवी हैं 
कि वह (मन) सदैव भागता फिरता है, इसलिए यदि मनुष्य मन में उठनेवाते प्रत्येक 
दिचार पर वार्य करता रहे ता उसको (मन को) एक क्षण के लिए भी शान्ति तथा 
स्थिरता न प्राप्त हा सकेगी ।/! 


“इसी विए प्रशृति ने एक ऐसा माध्यम बना दिया है कि जिससे हर मले-बुरे विचारने 
उठने पर बाय करने की इच्छा को प्रेरणा नही मिलती तथा साथ ही इच्छा एव दम ऐसी 
प्रेरणा से रहित भी नहो हाती ।/” हम भ्रपने भनुभव से देखते हैं वि विसी भी विचारवें 
साथ एक धारणा भी पैदा हो जाती है ) यह धारणा उस विचार से सम्बन्धित ऐंद्रिक 
अनुभूति तथा १८्टिकोण से सम्बन्ध स्थापित वर लेती है । धारणा का दृष्टिकोण से 
तया दृष्टि होग का विश्वास तथा आस्था से सम्बन्ध होता है ! इसलिए धारणा वे प्रभाव 
से विचार विश्वास वे साथ बेंध जाता है । जेब में पैसा न होने पर मन में इच्छा हो सवती 
है कि किसी को जेव से पैसा निकाल ला । पर, इस जिया में विभ्वास बाधक हूं ता है। 
विश्वास विचार व। समझा देता है कि जेव काटना बुरी वात है । इसी प्रकार हमारे जीवन 
में विश्वास विचार का अपने दायरे में रखता है । विश्वास श्रच्छा भौर बुरा दीना ही ही 
सकता है । विचार तथा विश्वास के वीच की बडी घारणा है । धारणा से ही धर्म बना 
है। इधलिए जहाँ पर धर्म ने विश्वास को प्रभावित किया, वही से श्रादमी अच्छे मार्ग पर 
चलेगा । 
किप्ती वस्तु का बरावर देखते रहने से उसके विपय में अनुभव दृढ होता है ।* तभी 
यह पता चलता है कि किसी चीज के झौर बाहरी रूप वास्तविकता में अन्तर होता है । 
मिट्टी का बना हुआ फल बिना भ्रनुभव किये दूर से असली फल ही मालूम होगा। मूर्ड 
ड्यकित जो बुछ देखने में आता है, उसी को सत्य मान लेता है । वल्पना में हर एक भावना 
सत्य प्रकट होती है। पर बिना प्रनुभूति कौ भावना विश्वसनीय नहीं होती । अपने 
ग्रजञानवश मनुष्य यह नही सोचता कि यह चीज़ देखने में ही ऐसी लगती है।” विन्‍्तु 
दृष्टि ग्रनावश्यक वस्तु नही है । हम किसी चीजको देखकर उसकी मूत्ति बनाकर मत 
के सामने रख देते है । तभी मन को उस चीज़ की जानकारी होती है ।' दृष्टि बेबल 
श्रांखो को ही नही होती ।* आँख, स्पर्श, सवर्य (रगड़) झादि से भी “देखा” जाता है । 
इसलिए स्पष्ट है कि विचार, कल्पना, भावना, दृष्टि, अनुभूति, इन सबके सम्बन्धित 


१, वही, ४ ११९।॥ २ वही, पृष्ठ ११६।॥ ३. वी, इृ४ १$४। 
डे. बही, पृष्ठ १९९।॥ ५. वहीं, पृष्ठ १९० ९१६१॥ ६. वही, पृष्ठ २३९। 
७. बढ़ी); एृष्ट २३६॥ 


पश्चिमी विचार में मन-वचन-प्रतीक प्द्दश्‌ 


समुच्चय को मन कहते हैं ।। मन एक प्रकार की नाट्यशाला है जिस पर हर प्रकार 
के विचार अपना अभिनय कर रहे हैं ।* यह एक प्रकार का वाद्य यंत्र है जिसमें राग 
की--विकार कौ--ध्वनि जब तक होती रहती है, वह वजता ही रहता है । ज्यों-ज्यों 
राग-द्ेप का विकार कम होता जाता है, झंकार कम होती जाती है ।* 


डेविड ह्यम की बड़ी पुस्तक का निचोड़ हमने ऊपर दे दिया | श्रव उससे यह स्पप्ट 
हो गया कि वे भी भारतीय दर्शन के समान मन को एक रंगशाला मानते हैं जिसमें विचारों 
को रंग-विरंगी तस्वीरें नाचती रहती हैं । उस मन को सुप्टि का रहस्य, वास्तविकता, 
विश्वास तथा धारणा के दायरे में बाँधने के लिए एक ओर मंत्र है, तो दूसरी शोर यंत्र है, 
प्रतीक है, प्रतिमा है। जो व्यक्ति जिस भाषा को समझता है, उसी भाषा में उससे बात 
करनी चाहिए । मन तस्वीरों की, मृत्तियों की भापा समझता है । श्रतएव उसके लिए 


प्रतीक से बढ़कर बोधगम्य और कुछ नहीं हो सकता । प्रतीक का शास्त्र मन की शिक्षा 
का शास्त्र है । 


यहाँ पर एक प्रश्न हो सकता है । यदि मन के रंगमंच पर चित्न बनते और विगड़ते 
रहते हैं तो क्या ऐसे चित्र बना लेना मन का सहज स्वभाव है या धारणा तथा अनुभूति 
विश्वास तथा धारणा का परिणाम है ? यह कहना तो बहुत कठिन है कि मन के अ्रन्तःपट 
पर पहला चित्न कव तथा कैसे बना । बच्चे के मन पर जब पहला चित्र वना होगा उस 
समय उसे कैसा अनुभव हुआ होगा ? पर यह कोई नहीं कहता कि ये चित्र स्थिर हैं, 
निश्चित हैं । अस्थायी तथा अनित्य वस्तु किसी-त-किसी रूप में अनुभव से ही प्रारम्भ 
होगी । अनुभूति ही आगे चलकर स्वभाव का अंग बन जाती है । जो चीज़ स्वभाव 
मंझा जाती है, जिस च्रीज़ की आदत पड़ जाती है, उसमें इच्छा या संकल्प की झ्रवश्यकता 
नहीं होती । हमारे जीवन में ऐसे अनगिनत काम होते हैं जिनके लिए इच्छा करने की 
आवश्यकता नहीं होती सव आप-से-आ्राप होता रहता है । इसका एक उदाहरण डॉ० बेट्स 
ने अपनी पुस्तक में दिया है । वे कहते हैं कि एक पर्दे पर छ: कोणवाला सितारा बना दीजिए । 
उसे एक आइने के सामने इस प्रकार टांगिए कि झाप पर्दा तथा आइने के बीच में बैठें, 
सितारा आइने में प्रतिविम्वित होता रहे । अब उस पर्दे पर बने सितारे को आाइयचे 
में देबते रहिए और सामने पेंसिल-कागज़ रख लीजिए | कागज़ की ओर विना देखे 
सितारे का चित्र बनाइये । पहले कई भूलें होंगी । दो-चार वार के अभ्यास के वाद आइने 
में विना देखें, कागज़ को ओर बिना देखे ही, उँगलियाँ आप-से-आप सितारा बना देंगी 


१. यही, पृष्ठ ६३६। . २. वही; पृष्ठ र७१। . ३. वही, पृष्ठ ५७६ | 


१६६ प्रतीर-शारत्र 


जिसमें बोई भूल नहा होगी । यर काम उंगलियों से मययत्‌ किया । सता मन में शाई 
इच्छा दरनी पड़ी सकाईबिय देखना पड़ा भौर न सन फे प्रा पट पर कोई चित्र बनाता 
प्दा !! 


पहली आर घी आर 
चित्रा में साथनेवाले मन के सामने एक घित्र रखय्रर उस बित्न को स्वभाव वा भग 
यनाकर किरिलित्न की सता ही मन से समाप्त गर देने का बाय प्रतीक करता है । प्रतीक, 
चिह्न, लक्षण सबकी यही महिमा है। प्रतीक व रूप में यत्र दियावर।, मत्र देकर या प्रतिमा 
यनावर फ़िर इन तोना को समट बर मन मे भन्‍्त पट का शुन्य बनावर, भार्मा में छीन 


बर देने बी कला हो प्रतोर-शास्त्र है। 


मन की पढ़ैली वड़ी विचित्र है। डॉ० वेद्स ने रपप्ट लिखा है कि ससार के जो 
भौतिक पदार्थ हमें दियाई पहते है जिनवो इन्द्रिया वे द्वारा समझा तथा जाना जा सता 
है, वे तो समग में भा गत्ते है, पर मन की गुत्वी सुलशाना कठिन है। वहन तों 
दिखाई देता है, म इन्द्रियों वे द्वारा मापा-वौला जा सकता है । मन वे साथ चेतता छगी 
हुई है । चेतना भौतिक पदार्थ नही है । हम अपने मन को विसी प्रवार जान सकते हैं, 
पर दूसरे वे मन को नतो हम जान सकते है भौर न पहचान राकते हैं ।' हमारे भौर 
श्रापक मन के बीच में जो बडी भारी खाई है इसे कैसे पार क्या जाय ? मनवया 
है चेतना क्‍या है--इन दोना चजा को समझाया नही जा सकता । स्वय अपने मन 
के भीतर बैठकर, भपनी चतना के भोतर ही टढोलने से जानवारी हो सकती है । 
जिसे हम दिमाग या मस्तिष्क या अ्ग्रेजी में ब्रेन ((38॥0) कहते है वह मन सेमिन 
वस्तु है । मध्तिप्क से मत नहीं बनता । सस्तिप्क मने को नहीं पैदा करता । से 


१ ए८णड़व सत्कलत फला 9 0, पर जात शात 78 (ग्रट्॥ए/०३ "०० 
#्रफाॉटिणा 6 ९०. १७छ घणा< 7923, 79ब्ट०५ 326 327 
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मस्तिप्क के यंत्र से काम लेता है | मन कोई वस्तु नहीं है, क्रिया है, प्रणाली है 
विधान है ।* इस मन में विचारों की तरंगें अनरवत्त रूप से उठती रहती हूँ । जो तरग 
सवसे ऊपर उठ गयी, वही विचार उस समय मन को सबसे अ्रधिक प्रभावित करता 


और मन उसी के अनुकूल मस्तिप्क को आदेश देकर काम लेता है । मन की चेतना की 
तीन श्रेणियाँ हुई--* 


१. देखना--द्धप्ठा--परिस्थिति इत्यादि को देखना । 


२. जानना--नज्ञाता--बस्तु-स्थिति की जानकारी, तुलनात्मक विचार, याद रखना, 
कल्पना करना इत्यादि । 
- विशिष्ट अनुभूतियाँ--जैसे, उदासीनता, दुःख, सहानुभूति, दया, सद्भावना, 
क्रोध इत्यादि । 
इन सब चीज़ों को मिलाकर एक-पर-एक विचार-तरंगे उठती रहती है । किन्तु ऐसी 
परग केवल विचारों की ही नहीं होतीं । इच्द्रियों की अनुभूतियाँ भी तरंगमय हैँ । सूर्य 
की रश्मियों की अरबों किरणें एक साथ हमारी आँखों की पुतलियों पर पड़ती है । 
परत चक्षु-इन्द्रिय में गति उत्पन्न हो जाती है और प्रकाश की ये किरणें पुतलियों में पैठकर 
देखने की शक्ति पैदा करती हैं । ऐसी ही गतिशीलता, ऐसी ही तरंग शब्दों से उत्पन्न 
ध्वनि से भी पैदा होती है । ध्वनि से उत्पन्न कम्पन की गति ४०,००० तरंग प्रति क्षण 
होती हैं। उसी कम्पन से कान की इन्द्रिय सुनने लगती है । ऐसे ही कम्पन, ऐसी ही 
तरग हमारी इन्द्रियों को क्रियाशील बनाकर मन को भी प्रभावित करती रहती है । 


देखने, छूते, सुनने या अनुभव से हमारे मन में सुख या दु:ख की भावना पैदा होती है । 
यदि चिन्ता पैदा हुई तो चिन्ता के वोझ से दवी चेतना अथवा मन भी बोझिल हो जाता है । 
उसके वीज्ञ की जानकारी मस्तिप्क को हो जाती है । फलत: मारे चिन्ता के हमको रात 
भरनींद नहीं श्राती, इसलिए कि इन्द्रियों को शान्त कर सुला देने का काम मस्तिष्क नहीं 
कर रहा है (१ बच्चा जब पैदा होता है तो उसकी चेतना, उसका मन सुप्त अवस्था में 
रहता है । मां के पेट से वह रोता-चीखता नहीं निकलता । वाहर निकलने के कुछ क्षण 
वाद पीड़ा की अनुभूति से वह रोना शुरू करता है । पैदा होने के समय वह अंधा, वहरा 
सपश आदि को भावना से शून्य रहता है । इन्द्रियाँ सभी वर्तमान रहती हैं, चेतना भी 
है, मन भी है, मस्तिष्क़ भी है । पर, वाह्म जगत्‌ की कुछ भी अनुभूति न होने के कारण 


१. बहो, पृष्ठ ३२। २ यही, पएछ७। रे. चही, पृष्ठ १०। 
४. बही, पृष्ठ ४५ से ४%। ७५. वही, पृष्ठ ६२-६३ || 


बष्द पअतौर शारत्र 


बह पाल पूर्य रहा है। थारे यार उमसें प्रशाग वी प्रुमूति हगी है। वह देखने सदा 
है। फिर सुयने का तोता पाती है । शपग भा घतुभय घौर भी याद में हीता है । 
इगेते यह स्पष्ट हा सया हि भवता को जगा ने लिए मन में गति उत्पन्त करने पे मिए 
भोतिर पराय॑ बाछारी बाज, दियाई गुवाईपढनेशानी गाज जहरी है? इसी लिए मतृष्प 
बजानव' लिए घाव से दिवाई पदपाने ब्रवार का प्रावश्याता है। जा बाहरी घाजे 
तनाव भाप परतो है यहा सुला भा सती हैं । जो मा में गति उत्पन्न त रण है वही 
प्राय हो शा व भा करे साया है । प्रवाव गति उत्पन्न करा है शान पैदा बरता है प्रौर 
दिखार का तरगा पे ज्ञात से उस बघारर एवप्र कर दवा है । 
फितु गयार में हर एव य साव-गगदा नर विनाग्गरए या प्रेरणावश या पाप 
भराष' नरों हा जाया । ऐसो मो परित्पिनियों उपय होती है जब सन तु छगहता है 
विदारएु'छगद़ रहा है परिरिषति ुछ घोर बह रही है भोर हमारा स्वभाव 5ु छह रहा 
है. फिर भी हम घतापाग प्पने सन का बाध्य गर इन सवध घलाया! बाई बोयबरा 
सेने है ।' दा पराइमी लद् रदे है । हमने यह उगित समझा कि इनवा झगश विषर्दे ! 
प्रेरणा हुई वि शग हा निपटाने दा प्रयास डिया जाय । शरारने ध्राता वा पालन ढिया । 
हम उन सहनेवाता के बोड में कूद पछे । डितु झगश निपटाने वे लिए जानेबाता 
स्वय गगड़ने सगता है। मिर फोडन से रक्षा बरनेवाला रवप दूसरे का सिर पड देती 
है। ऐसा दुवन परिस्थितियां स मत को बचाने व लिए ही चित्त वा सयमित करते की 
शिका दार्ग पिरा ने दो है । संयम वा सबत बडा साधन चि तन है । भात्म चितन हर एक 
को शत्रित ने यादर है। इसी लिए प्रूज़ा पाठ द्वारा चिस्तनशवित पैदा वी जाती है) 
पर यह शक्ति भासानों सा नही पाती । इसे प्राप्त करने ब लिए सहार की जरूरत होती 
है। मानववे इतिहास में चित को सपमित ३ रत व जिए राबसे महत्त्वपूर्ण राधत प्रतिमा 
को बनाया गया । प्रतिमा बी कल्पना हो मन को सयम का प्रतीत प्रदान करते दे लिए 
हुई । 
हर देश तया सम्पता वे मनुष्या को मन-सम्बधी समस्या एक प्रवार कीथी है 
और रहेगी | इसी लिए उस समस्या को युलझाने के लिए उनक उपाया में भी बहुत 58 
समानता मिलती है । प्रतिमा वे सम्बध में प्रतीक वे सम्बंध में चिह्न तथा लक्षण के 
सम्ब-घ में भी ऐसी ही वात पायी जाती है । प्राचीन देशा का दतिहास इसव साक्षी है । 


१ वहीं पृष्ठ २३॥ २ बही पृष्ठ ३२८ ३२९६। 


प्राचीन देशों की समान विचारधारा 


मानव के इतिहास तथा सभ्यता के इतिहास की जबसे जानकारी है, संसार में दो ही 
जातियाँ पायी जाती है---श्राय तथा अनाये । लोकमान्य तिलक ने श्रार्यो का आदि देश 
साइवेरिया प्रदेश माना है! डॉ० सम्पूर्णानन्‍दजी भारत-ईरान की भूमि मानते हैं ।* 
किन्तु इस बिवाद में पड़ने की जरूरत नहीं है । आर्य लोगों ने संसार में चारों ओर फैलकर 
अपनो सभ्यता का विस्तार किया । “क्ृण्वन्तो विश्वमार्यम।” अनायों तथा असभ्यों को 
सभ्य बनाया । किन्तु अना्ों की भी अपनी सभ्यता तथा संस्कृति थी । वें एकदम झसभ्य 
तथा जंगली, सब जगह नहीं थे । श्रीमती मरे आंसले का यह कथन एकदम गलत है कि 
भारत में जो अनाय॑ हैं वे एकदम असभ्य हैं । “उनमें न तो श्रात्मसम्मान है और न स्वा- 


भाविक बुद्धि ।!३ यह अवश्य है कि श्रार्य-अनार्य के रूप, रंग, नाक-तवशा में वड़ा अ्रच्तर 
जे 
है। 


श्रोमती मरे आंसले की मृत्यु ७२ वर्ष की उम्र में हुई थी । वे ब्निटिश महिला थीं । 
इन्होंने पचास चर्पों तक यू रोप-एशिया के कोने-कोने की परिक्रमा कर इनकी स+्यता तथा 
शिप्टता का अध्ययन किया था | सन्‌ १८७५ से १८६७ तक इस्होंने दस बार भारत की 
यात्रा की थी । इसलिए इनके अनु भव तथा ज्ञान की गहराई में किसी को सन्देह नहीं हो 
पैकेता | पूर्व तथा पश्चिम के प्रतीक' पर इनकी पुस्तक अपने विपय की अनमोल पुस्तक 
है। जा वर्डउड के कयनानुसार अपनी भारत की यात्ता में श्रीमती मरे ने स्वस्तिक 


प्रतीक पर बहुत अधिक सामग्री संकलित की थी--वबौद्ध, मुसलमान तथा हिन्दुओं से ।* 
वे लिखती हैं--. 


१. वा १7९४८ छ0एा6 ०६ धाल८ ५९१०५. 
९. डॉ० सम्पूणीननन्‍्द--आर्यों का आदि देश ।| 


३. 7४, घधाएए--2 एप्रछ०ए-/5छरणांड वंच धार ४०५६ & '४८४४१-(८९०:६० 
रि९तज३ए, ].0760, 900, 7०९८ 2. 
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“झ्कैडिनेबिन देशो में! जिसे पत्थर का युग कहते थे, न्यूजीलैप्ड के आदिम 
निवासियों में आजकल भी तथा अ्रफ़ीका के कतिपय भागा में वर्तमान समय में जो कया दा 
रीति रिवाज पाये जाते है (पत्थर के युग से लेकर आज तक) उनमें बहुत-कुछ समादता 
है, यद्यपि वे भिन्न देशो के, भिन्न बर्गे तथा जाति के लोगो की चीजें है । किन्तु उनकी कला 
वहां तक विकसित हो पायी है जहाँ तक कि वह उनके जीवन की नितान्त श्रावश्यक्ताग्रो 
को पूत्ति कर सके । विस्तु, जहा तक मध्य एशिया तथा यूरोप की अधिक सभ्य जातियों 
का सम्बन्ध है, ऐसा प्रतीत होता है कि इनका रीति-रिवाज, कला झादि का आधार-सोत 
एक ही रहा है” 

श्रीमती मरे के अनुसार आज के ३ से ५ हजार वर्ष पहले पत्थर का युग था । लोग 
केवल पत्थर का उपयोग करना जानते थे, लोहा इत्यादि का नही । उन लोगों की विशानी 
अब भी किन, लाप्प तथा एस्क्मो जातियाँ यूरोप में पायी जाती है जिनके भ्राजकल केभी 
ग्रौजार इत्यादि पाच हजार वर्ष पुराने के समान है । ऐसे सामानों को स्कैडिनेविया की 
प्राचीन क्रो तथा दलदलो में से आज भी प्राप्त किया जा सकता है । जिन लोगो को प्रात 
का उपयोग नही मालूम था, जो केवल पत्थर का ही उपयोग करते थे, वे ही झनाय॑ हैं ।' 
ऐसो भ्रारम्भिक जातियाँ यूरोप एशिया में हर जगह मौजूद थी । ये लोग पत्थर पी 
प्रतिमाओो की पूजा करते थे । उस समय झआाय॑ भी मोजूद थे, पर कुछ लोगो के इस कपन 
को श्रीमती मरे नहीं मानती कि आर्यों की प्राचीन शिवलिंग उपासना करनेवाले वि 
आचौन शैवों को श्रतायं समझती है) साइवेरिया तथा रूस के घने जगलो कै मार्ग से 

यूरोप पढ़ुंचे श्रोर उन्ही की सभ्यता के द्वारा पत्थर की प्रतिमा वा पूजन यूरोप पहुँचा । 

किल्‍्तु वे यह स्वीकार करती हैं कि ऐतिहासिक काल के पूर्व की कला कै जो भवशप डेनमा्क 

नावें तथा स्वेडन के अजायबघरो में प्राप्त हैं, उससे यह सिद्ध होता है कि हजारों वर्ष डा 
भध्य एशिया से झार्यों ने यूरोप के लिए दा वार विशद भ्रभियान किया था । दो बार प्राय 
जाति की घारा मध्य एशिया से यूरोप को बहकर भायी । पहली घारा ईसा से १००९ 
बर्ष पूर्व झायी होगी । इसी को केल्टिक जाति" कहते हैं । ये लोग साइवेरिया तथा रस 
# मार्ग से यूरोप पहुँचे । ये लोग पत्थर के बजाय कॉँसे का प्रयोग व रते थे । उस ववर्त 
के उनते जो झाभूषण यूरोप में मिलते है वे श्राज भी एशिया में उपयोग में भानेवाले सोने 
चाँदी वे गहना से बहुत कुछ मिलते जुलते है । वाँसे के युग के लाग स्वर्ण के उपयोग में 
परिचित थे, इसका काफी प्रमाण है। शभार्यों की दूसरी धारा सें लोहे वे हथियारों वा 


३. स्वेदन और नाये। २... 5(0णा€-नै ८० ३० दी, पुस्तक, पृष्ठ १। 
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उपयोग सिद्ध होता है । वे लोग भी सोना-चाँदी काम में लाते थे । इन आायों के प्रभाव 
से ही स्वेडन तथा नावें में आज से हजारो व पूर्व भी स्वर्ण का काफी उपयोग होता था-- 
गहना बनाने मे, पूजा के वर्तत बनाने मे, मृतकसंस्कार में तथा व्यापार के लेनदेन में । 
सोने के टुकड़े काटकर वे साथ मे रखते थे--सामान खरीदने के लिए । सिवके के उपयोग 
का यह आरम्निक रूप था । स्वेंडन-लावें मे लौह-युग के लोगो को गोथ' जाति कहते है । 
इनका समय ईसा के १०० वर्ष वाद का है । ईरानी इतिहासकार फरिश्ता के अनुसार 
भ्रार्य लोग दाढी रखते थे | जिनके दाढी नही थी, वे अनाये थे । महेजोदडो तथा हड़प्पा 
की (सिन्ध मे) खुदाई से बिना मंछ, पर दाढी रखनेवाले खिलौने तथा मूत्तियाँ मिलती 
है। 
देश-विदेश के लोगों मे समानता की अनेक वाते मिलती हैं । अनायों में फिन, लाप्प, 
एस्करिमो आ्रादि की सूरत-शक्‍्ल, हजारो मील का फासला होने पर भी, बहुत कुछ मिलती- 
जुनती है । कई हजार मील दूरी पर, हिमालय के गर्भ मे रहनेवाले, स्पिती तथा लाहुल 
घादियों के निवासियों की सूरत-णक्‍्ल ऊपर लिखे लोगो से बहुत मिलती-जुलती है । 
स्वेडन-नावें की काँसे के युग की प्राचीन कब्रो मे ऊनी बुना हुआ सामान मिला है । श्राज 
भी उन देशो में किसानों की स्त्रियाँ वैसा ही चुनती हूँ । भारत में कुल घाटी मे स्त्रियो 
को जे वेज-भूया हे, वैसी ही सहारा (श्रफ्रीका) के रेगिस्तान मे घुमन्तू जाति की स्त्रियों 
की पोशाक हू । प्राचीन तथा अर्वाचीन गहनों में तो बहुत ही समानता पायी जाती हे । 
पश्चिमी तिव्व॒त में तथा लहाख में बौद्ध भिक्षु यानी लामा लोग एक विशेष नृत्य करते है । 
उस अवसर पर वे जैसा रंग-विरंगा, जट्राऊ आदि का कपड़ा पहनते है, वैसी ही पोशाक 
दक्षिण भारत के विद्ञाल मन्दिरों के मुखद्वार पर बने द्वारपालो की है । लका मे बीद्ध 
लोग एक ऐसा धामिक नृत्य करते थे जिसे “शैतान का नाच” कहा जाता था। ऐसे श्रवसर 
।र नाचनेवाले विभिन्न प्रकार के चेहरे (मास्क) लगा लेते थे । चेहरे पर ऐसी आक्ष- 
लियाँ वनो रहती थी जिनसे भिन्न प्रकार की शारीरिक पीड़ाओ की पहचान होती थी | 
कमी आक्ृति से रोग का, किसी से अधेपन का, किसी से जरीर में कम्पन का पता चलता 
था। ऐमे पुराने चेहरे लंका की राजधानी कोलम्बों के अजायवधर में अ्रव भी देखे जा 
सकते है । यूरोप के आऑ्ट्रिया राज्य के डाइरोल नामक प्रदेज में १६वी सदी तक जो 
धामिक वृत्य होते थे उनमें भी चेहरा या नक्षाव लगायी जानी थी | उनपर भी भारतीय 
चेहरे” जैसे ही प्रतीक बने रहने के प्रमाण मिले है । उन पर बनी तस्वीरे 
बला से बहुत मिलती-जुलती है । 


४ 


श्् 


स्वीरे चीन की चित्ध- 


२, (०ता<. २... शिव्वांशा >ै2िणी€ट 


७२ अतीक-शास्त्न 


श्रीमती मरे आसले एक दूसरी मिसाल पेश करती है । वे लिखती है कि श्याम 
देश के लोग चाय का बहुत श्रधिक उपयोग करते हैं । घर में जो भी मिलने आता है उसे 
बिता चाय पिलाये नही जाने देते । चाय का प्याला जितनी बार खाली होता है, उसे भरते 
रहते हैं । चाय परसनेवाली गृहणी कभी भी पूरा प्याला नही भरती । यह अशिष्टता 
होगी । मेहमान के सामने यदि पूरा प्याला भर दिया जाय तो इसका सतलव यह होगा कि 
“बस, अब और नही ।” इसलिए प्याला थोडा खाली रखा जाता है। मेहमान जब 
तक प्याला सीधा रखेगा, उसमें चाय पडती जायगी । इसलिए तृप्त होकर वह प्याला 
उलटकर रथ देता है । ठीक यहो प्रथा इग्लैण्ड में कुछ छोटे वर्ग के लोगो में पायी जाती 
है ।! प्याला उलट देने की रीति बहुत जगह है। 

ऊपर लिखी बातो से यह स्पष्ट है कि झ्रार्य सभ्यता का ससार वे हर कोने में विस्तार 
हुआ था और उसके साथ ही भ्रनाय॑ सभ्यता भी एक-दूसरी के सम्पर्व में झ्राती रही । मौर 
सवध्ते वडी वात है कि मन विचार-सकल्प-घारणा तथा कार्य की मनोवैज्ञाविक धारा 
प्राणिमात्न में मौलिक रूप में समान रही है । हर एक देहधारी का मन, उसकी चेतना, 
उसकी वाणी का विकास एक ही सिद्धान्त के, एक ही विज्ञान के, एक ही महान्‌ सत्य के 
नियमा के अनुसार हुआ है । इसलिए हर देश-काल में मन की गति भी एक ही रही है । 
अत भारत से लेकर यूरोप अमेरिका के लोगो के मानसिक तथा बौद्धिक विकास काम 
एक ही रहा है। और उसस ऊपर वात यह है कि आरय॑ जाति का प्रधान स्थल भारत 
वर्ष था। भारत में प्राप्त श्ञान तथा कला का प्रार्यो ने विश्व में विस्तार क्या, प्रचार किया, 
इसी लिए हमारे प्रतीक, हमारी प्रतिमाएँ तथा हमारे धार्मिक विश्वास ससार के को गैने- 
कोने में फैल गये । एक स्थान से प्रतीक दूसरे स्थान को किस प्रकार यात्रा करते थे, 
इसको कौंट (राजा) झलवीला ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक में प्रतिपादित किया है ।' अब 
भारत तथा झनेक देशो में प्राप्य एक एक मुख्य प्रतीक को लेकर हम अपनी बात की 
पुष्टि करेंगे । 


१ वही); पुस्तक) पृष्ठ ३ 
२ “(०णा ठकाल 0 #ाणलाब "#त०हवड्ञागात्ा ०६ 5ग्र्फणए, 


चृक्ष-प्रतीक 


पश्चिम के लोग और नये पढ़े-लिखे भारतीय भी हमारे देश में तथा श्रन्य देशों में 
प्रचलित वृक्ष-पूजा का बड़ा मज़ाक उड़ाते हैं ! हमको पेड़-पत्ते का पुजारी कहा जाता 
है। पर वृक्ष की पूजा हँसी की चीज़ नही है । तुलसी का पुजन हर हिन्दू घर में होता 
है। चुलसी के पौधे का स्वास्थ्य तवा मन पर कितना बड़ा प्रभाव पड़ता है, इस सम्बन्ध 
में आजतक नयी-नयी बातें मालूम हो रही हैं । लोक-पालक विष्णु हूँ । आयुर्वेद के 
आचार्य विष्णु हैं। धन्वन्तरि को विष्णु का श्रवतार कहते हैं । सैकड़ों रोगों की दवा 
 तया धर को गन्दी हवा को दूर करनेवाला तुलसी का पौधा है । तुलसी का विष्णु से 
विवाह एक प्रतीक मात्र है । इसी तरह से पोपल के पेड़ में वासुदेव का पूजन करते 
वासुदेव अजर और अमर है । संसार में पीपल का ही एक वक्ष ऐसा है जिसमें कोई रोग 
नहीं लग सकता । कीड़े प्रत्येक पेड़ में तथा पत्ती में लग सकते हैं, पीपल में नही । वट-वृक्ष 
के दाशनिक महिमा है। यह उध्वं-मूल है । यानी, इसकी जड़ ऊपर, शाखा नीचे को 
श्राती है। ब्रह्म ऊपर बैठा है । यह सृप्टि उसकी शाखा है । वट-वक्ष ब्रह्म का प्रतीक 
€। उसके पूजन का बड़ा महत्त्व है । ज्येष्ठ के महीने में हमारे देश में “वट-सावित्री'' 
फे बड़ा पर्व होता है । इस त्योहार को अ्रपश्रंश-रूप में हम “वरगदाई” कहते है । 
आंवले के सेवन से शरीर का काया-कल्प हो जाता है । आँवले के वृक्ष के नीचे बैठने से 
फेफड़े का रोग नहीं होता । चमड़े की कोई बीमारी नहीं होती । कात्तिक के महीने में 
केच्चे आँवले तथा आँवले के वृक्ष का स्वास्थ्य के लिए विशेष महत्त्व है । इसी लिए 
कात्तिक में आँवले के वृक्ष का पूजन, आँवले के पेड़ के नीचे भोजन करने की बड़ी पुरानी 
तय हमारे देश में है । कात्तिक शुक्ल पक्ष में धात्नी-पूजन का विधान है । इस पूजन में 
अजकल आँवले के वृक्ष के नीचे विप्णू का पूजन होता है । 


शंकर को विल्वपत्न चढ़ाते हैँ | शंकर ने हलाहल विप का पान किया था । समद्र- 
मेथन के समय जहाँ एक ओर अमृत आदि निकले, वहीं हलाहल विप भी निकला । 
इसे विप की आग से, आँच से संसार तप्त हो गया । तब शंकर भगवान ने इसे पी लिया । 
पर गले के नीचे नहीं उतरने दिया । उ्तके हृदय में विष्णु का, यानी लोक-रक्षात्मक 


१. इंसाइयों में बड़े दिन का (.॥77507785 [766 भी वृक्ष-पूजन है । हि ह 
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शक्ति का वास था । उसका मारना नही था । श्रतएवं गले में ही विप पडा रहा! 
इसी लिए उनका गला नीला पड़ गया । वे नील कष्ठ हो गये । नीलकण्ठ पक्षी का शकर 
का प्रतीक मानकर उसका पूजन करना, उसे नमस्कार करना--यह प्रथा भारत में हर 
कोने में मिलेगी । नोलकठ पक्षी नीलकण्ठ शकर भगवान्‌ का प्रतीक है । 
शकर ने विषपान क्या झतएव उसकी गर्मी से वे तप्त है । हर एक नशा विप 
होता है । विसी के लिए सब्िया विप का काम करता है किसी के लिए नशे का काम 
करता है। बहुत गहरा नशा करनेवाले जब बुचला सबिया, सब कुछ हज़म कर जाते 
है तो वे नागिन पालते है और झपनी जोभ में उससे रोज कटवा-डेँसवा लेते है । तब ३ छ 
नशा जमता है । नशे को उतारने क लिए सबसे भ्च्छी दवा विल्व (वेल) का पत्ता है। 
कितनी भी भग चड़ी हो, जरा सा विल्व पत्न कूंचकर उसका भर्क पिला देने से नशा हिंरन 
हो जाता है । हलाहल विप का पान करनेवाले शकर के मस्तक पर या शिव लिंग पर 
बिल्थपत्न घढाने का नियम है । जो लोग बिल्वपत्न का गुण नही जानते वे उसका महत्त्व 
नहीं समझते । 
बिल्वपत्न तथा विल्ववृक्ष का और भी महत्त्व है । नवरात्र में सप्तमी के दिन विल्व 
पत्र से देवी को प्रभिमत्रित करना चाहिए । रावण के वध के लिए तथा राम की सहायता 
केजिए ब्रह्मा ने बिल्ववृक्ष म देवी का आवाहन किया था । बिल्ववृक्ष भगवती का प्रतीक 
माना जाता है । 
विजयादशमी की शाम को शमी वृक्ष के पूजन का विधान है। शास्त्रवचन है कि 
* शमी पाप को शामक है । अजुन को महाभारत में अस्त्र शस्त्र शमी ने धारण कराये 
थे । राम को प्रिय बात शमी ने सुनायी थी । यात्रा को निविध्न बनानेवाली शमी है 
अत पूज्य है। यात्रा के समय यात्री के हाथ में शमी की पत्ती देने की पुरानी परिषादी 
हमारे देश में है । गणेश पूजन में गणेशजी को दूर्वा (दूब) वे साथ शमी भी चढते हैं | 
कुश भी पूजा के काम आता है । विधान है कि अमावस्या की काली रात्रि में भाद्पद 
(भादो) के महीने में कुश उब्ाडना चाहिए (कुशोत्पाटनम्‌) । शास्त्र वचन है वि 
दभ तणजे होने के कारण श्राद्ध के याग्य होते हैं । 
ऊपर हमने वट तथा पोपल के पूजन का जिक्र किया है । ज्येष्ठ शुवल पूणिमा या 
अमावस्या को सावित्नी पूजन का विधान है | वट मूल में साबित्नी सत्यवान का पूजत 
सौभाग्य वे लिए स्त्रियाँ करती है । वैष्णवा के आचार में वट में विष्णु का वास मात्रा 
गया है । वट को नमस्कार करने का आदेश है । बट वृक्ष पर चढना मना है । प्रीपल 
के लिए तो यहाँ तक लिखा है कि-- 


चक्ष प्रदोदा १७४ 
कण्ड्य पृप्ठतो गां तु स्नात्या पिप्पलतर्प णम्‌ । 
कृत्दा गोधिन्दमन्पच्य ने इर्गंतिमवाप्नय : ॥। 


(गौ को पोछे से सहलाकर, किर स्नान छर पीपल के नीचे भगवान्‌ की पूजा करें त॑ 
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सिसली निवासी पौत्ो नामक एक यावी ने सन्‌ १६२३ में भारत की यात्रा की थी । 
उसने हारमुझ के निकट ईरान के तटपर और भारत में कैम्वे नगर के वाहर “वर (बट ) 
के वृक्षों को पूजा देखो थो । उसके कवनानुसार भारत में यह वृक्ष महादेव की पत्नी 
“पार्वती” को समपित है । बट-साचित्नी का जिक्र हम ऊपर कर झाये है । 

चेत्न मास, शुक्ल पक्ष, अप्टमी को पुनर्व सु नक्षत्र में जो लोग अशोक की ८ कली को 
(उमके अर्क को) पीते है, उनको कोई शोक नहीं होता ॥ अ्रवश्य इस अशोक-कली का 
कोई आयुर्वेदिक महत्त्व होगा जिससे रोग-दोप नप्ठ होता होगा । 


अशोककलिकाश्चाप्टो ये पिवन्ति पुनर्दंसो। 
चैत्रमासे सितेउप्टम्यां न ते शोकमवाप्तुयु : ॥॥ 


दौना (दमनक) को पत्तियाँ कितनी मीठी सुगन्ध देती हैं । चैत्र मास में अपने इप्ट 
देवता को दौते की पत्ती चढ़ायी जाती है | दौनें की महक से बल-बीरय॑ भी बढ़ता है । 
इसी लिए यह ऋषि, मंधर्व आ्रादि को मोहित करने वाला तथा कामदेव की पत्नी रति के 


मुख से निकले हुए भाष, की सुगन्धि से युक्त कहा जाता है । कहते हैं कि इसमें कामदेव 
का वास है. 


कामभस्मसमुद्भूतरतिवाप्पपरिप्लुत: । 
ऋषिगन्धर्वदेवादि-विमोहक नमो&5स्तु ते ॥॥ 


श्राम के वृक्ष तथा आम के फूलके, जिसे मंजरी कहते हैं, पूजन की श्रनेक विधियाँ 
है। वसन्‍्त पञचमो के दिन इसका पूजन होता है । चैत्न कृष्ण प्रतिपदा-धरडडी के दिन 
मंजरी-पान का विधान है । 

यदि मकान में कोई दोप हो या श्रादमी की तीसरी शादी हो या कन्या को विधवा 
होने का दोप (भय ) हो तो मदार के साथ विवाह (अकें-विवाह) करने का विधान है । 

अस्तु, किस समम, किस ऋतु में , किस नक्षत्र में कौन-सी जड़, कन्द, पौधा, वक्ष लगायें 


या खोदें, इसका हमारे यहाँ वड़ा भारी शास्त्र है, विज्ञान है, जो कपोल-कल्पित नहीं है । 
वेरक को काप्ठ-प्रौपधियाँ सृष्टि के अन्त तक मानव का कल्याण करती रहेंगी । चरक के 


समय में वुक्ष-विज्ञान बहुत ऊँचे उठ गया था | चरकसंहिता का या चरक का समय क्‍या 
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था, यह विवादास्पद प्रश्न है । चरकमहिता में लिखा है'--.' अग्निवेशडते तत्नें घरव- 
प्रतिसस्कृते ।” भ्रग्निवेश ही इस ग्रथ के मूल रचयिता हैं । भग्निवेश पाणिति से पुराने 
हैं। महान्‌ व्याकरणपडित पाणिनि के व्याकरण में, मू० ४१-१० ६ में झग्लिविश वा 
जिक्र है। विकित्सा सम्प्रदायाचार्य आतेय पुतर्वसु के छ शिष्यों में प्रथम भ्रग्तिवेश थे- 
अग्निवेशश्व भेलश्च जतुकर्णपराशरः । 
ह/रितिः क्षारपाणिश्च जगृहस्तन्युरेव च ॥। 

ऋग्वेद में (५-३४-६) अग्निवेश की सन्तान वे रूप में “आास्लिवेशि/ की चर्चा 
मिलती है। शतपयब्राह्मण में (१४) थ्राम्तिवेश्य वश का वर्णन है। शतपयथ ब्राह्मण 
का रचताकाल ईसा से ८-६ सौ वर्ष पूर्व का माता गया है। भ्रतएंव वे प्राज से दो हजार 
वर्ष पुराने तो हुए ही । आयुर्वेदीय विश्वकोपकार' ने लिखा है कि 'धन्वन्तरि भौर 
आत्वेय से लेकर भागे वे काल को हम सहिताकाल वा आर्पकल कहेंगे । श्राज के २४०० 
बर्ष पूर्व यह समय था ।” 

उस अग्निवेश ने आयुर्वेद के सम्बन्ध में, जिसमें वृक्ष तथा फूल-पत्ता का काफी महँले 
है--“प्रग्निवेशतक्ष! वी रचना की । चरक ने उस ग्रथ का प्रतिमरक्रण बविया। 
१६वी सदी में प्रसिद्ध वैद्य भाव मिश्र ने अपने ग्रथ /भावप्रकाश' में चरक का शेपदगि की 
प्रवतार माना है। झ्राचार्य परमानन्द का मत है कि आाल्ेय सम्प्रदाय के चिकित्सकी को 
* चरक ” कौ उपाधि मिलती भ्रायी है । इन चरक उपाधिधारी आयुर्वेद वे विद्वातो 
ने अ्ग्निवेशतक्ष का सस्करण वार वार किया है । 

चीनी बौद्ध। ने राजा कनिप्व के, जिनका शासनकाल १०० ईसवीय सन्‌ था, राज 
चै्य का नाम चरक वबतताया है ।' पर ब्राह्मण प्रन्‍्थो से पता चलता है कि पतर्ूजलि 
का हो दूसरा नाम चरक था ।* नागार्जुन ने अपने धर थ “उपायहदय' में सुश्रुतत री चर्चा 
की है, चरक की सही । कनिष्क-काल के इस ग्रन्थ से स्पप्ट है कि उस समय राजा कर्तिणय 
के राजबैद् सुभुत थे, चरक नही। चरक इससे भी पुराने थे । श्री छुरेद्धनाथ दास ने चरवी- 
चार्य का न्यायमूत्रकार गौतम का पूर्ववर्तों माना है, यानी चरक गौतम (न्यायदर्रन 
के प्रणेता) के पूर्वकालीन थे ।* इससे यह सिद्ध हो गया कि चरक का ढाई हजार वर्ष 


१ धन्वत्तरि--चरव चिडित्साइ) विजयगढ, अलीगट--छेख “चरक का समय” लेखव परमान्द 
शाखी; दिसम्ब॒ १९५८। 

२ भाग ३ पृष्ठ १०९९--आयुर्वेदीय विश्वकोप न 
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पूर्व का ही समय था तथा अग्निवेश ऋग्वेद-यूग के व्यक्ति थे। निश्चयत: हमारा वृक्ष- 
विज्ञान काफ़ी प्राचीन है । वृक्ष की उपासना का एक महत्त्वपूर्ण मंत्न यजुर्वेद में है-- 
आज्यं वहन्तीरमृतम्‌ पथ: कीलालम्‌ परिखुतम्‌ । स्वधास्थतर्पयत में पितृत्‌-३४ । 
हे श्राप:-आप्त पुरुषों, प्राप्त पुत्नादि जनों, तथा जल के समान स्वच्छ उपकारक 
पुरुषों को उत्तम रस, रोगहारी, जीवनप्रद, तेजोदायक घृत, पुप्टिकारक दूध, अन्न और 
सव प्रकार से ख़्वित रस से युक्त पके फल एवं औषधि विधि से तैयार किये उत्तम रसायन 
आदिको धारण करते हुए मेरे पालक वृद्ध जनो को तृप्त करो । आप सव स्वयं अपने श्रापको 
और अपने वृद्ध, पालक, सत्कार योग्य पुरुषों को भी अपने वल पर धारण-पोषण करने में 
समर्थ हों 
हज़ारों वर्ष पूर्व हमने वृक्षों की जो महत्ता स्थापित की थी वह संसार में सव जगह फैल 
गयी । मानव हर जगह एक-सा है । उसका एक-सा स्वभाव है। डॉ० मेसन ने सत्य 
लिखा है कि “मानव जाति हर जगह, हर समय एक समान है । इतिहास का मुख्य उद्देश्य 
है मानव-स्वभाव के विश्व-व्यापी समान सिद्धान्तों की जानकारी करना ।”* 
वृक्षों के विषय में भी यही वात है । जाजें वडेउड ने वृक्षों की विश्व-व्यापी उपासना 
के काफ़ी उदाहरण दिये हैं । फ्रान्स में अठारहवीं सदी के मध्य में एक विश्वकोप प्रकाशित 
हुआ था। पश्चिमी देशों का यह प्रथम विश्वकोप था। इसमें भी वृक्ष सम्बन्धी मानव 
की श्रद्धा का अच्छा परिचय मिलता है 7* 
स्वर्ग में प्राप्त पारिजात वृक्ष (हर-श्ंगार) की वात तो हर एक हिन्दू जानता है । 
कैष्ण को कदम्व वृक्ष बड़ा प्यारा था । आज भी कदम्व का पूजन होता है । हिमालय 
पर्वेत पर, कुलू तथा सतलज नदी की घाटियों में देवदारु का वृक्ष पूजनीय है । उसमें देवता 
का वास कहा जाता है । ग्रेट ब्रिटेन में गेलिक वोली में देवदारु को “दरक”* कहते हैं । 
उस देश में भी वलूत के वृक्ष (09४) की पूजा होती थी । वह पवित्न समझा जाता था । 
स्वेडन तथा नावें में यह वृक्ष श्रग्नि-देव को बड़ा प्रिय माना जाता था, इसलिए कि इसकी 
ठाल लाल होती थी । मेक्सिको तथा मध्य अमेरिका में साइप्रस तथा खजूर के वृक्ष बहुत 
पूजित थे । इनके सामने धूप-दान होता था । रोम में साइप्रस वक्ष को प्लटो देवता का 
प्रिय तथा खजूर का पेड़ 'विक्टरी' (विजय) देवता का प्रिय समझा जाता था हि 
९. यजुर्वेंद्संहिता पृष्ठ ६३ 
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पृछ८ भ्रतीक-शास्त्र 


बोधगया में जिस वृक्ष के नीचे भगवान्‌ बुद्ध को “ज्ञान/--'बोधिसत्त्व” प्राप्त हुमा 
था, वह भाज तक विश्व के वौद्धों के लिए पूजा की वस्तु है । सम्राट अशोक के पुत्र महेदद 
इसकी एक शाखा लका के वौद्धो के लिए ले जाना चाहते थे । समस्या यह थी कि वृक्ष 
की टखनी को चाकू से काट नही सकते थे । कथा है कि उसके नीचे सोने की थाली लेकर 
लोग खडे हो गये भ्रौर एक शाखा टूटकर स्वय ग्रिर पडी । वह शाखा झाज सका में 
लहलहा रही है । एक शाखा महावोधि सोसायटी द्वारा सारनाथ में लगायी गयी है ” 
जाज॑ बर्डउडु के कथतानुसार' यारकन्द के कालीनो पर तथा भारतवर्ष की दस्तकारी 
में वृक्षो, पत्तो के बनाने का बडा रिवाज था, पीत्ो ने वट के पेड के तने को सिन्‍्दूर से 
रुगने का तथा उसे पान के पत्ते को माला पहनाने का जिकर किया है । स्वेडन की राजधानी 
में, भ्रजायव घर में एक मिट्टी का बर्तन रखा है जिस पर सूर्य के साथ वृक्ष बना हुमा है। 
डॉ० वर्साये ने इसे “जीवन का वृक्ष” सावित किया है ।* 
बुक्षा को, प्रतिमाओो को तया मन्दिरा के सामने भेंट चढाने की प्रथा बडी पुराती है। 
पीपल तथा बट के पेडो में “मनौती ” (मवोकामना) मानकर कपडा लपेटने की प्रथा अभी 
तक है ) फ़तेहपुर सीकरी में, चूंकि फकीर सल्लीम चिश्ती की कृपा से भ्रकबर बादशाह 
को सलीम (जहाँगीर) नामक वेटा पैदा हुआ था, इसीलिए भाज तक उनकी मज़ार की 
खिडकियों मे सन्‍्तान को कामना करनेवाली स्त्रियाँ चीथडा बाँधती है । वहाँ पास के 
बेड में भी कपडा बाँव देती हैं । शिमला से ४० मील उतर नागकथा नामक स्थान में 
झाडियों में अ्रतगिनत चौथडे बंधे मिलेंगे । दुर्गेम पहाडी पर सुगमता से यात्रा करने की 
कामना करके यात्री लोग इन वृक्षो में, झाडियो में चीयडे बाँध देते हैं । फ्रारस में बाल 
बीमारियों से छुटकारा पाने के लिए खास झाडियों में चीयडे बांधने का रिवाज यो 
स्वेडन तथा नावें में पीपल के पेड से मिलता-जुलता एक पेड होता है जिसकी झाज दके 
पूजा होती है । एक गिर्जाघर में” वडे दिन में इसमें बियर शराव चढाते हैं। फारप 
में एक दरख्त जिसे “फज्ल-ए-दरख्त” कहते है, बडा पवित्र समझा जाता है। शेंस 
सादी ने झपने “गुलिस्ता”' में एक ऐसे पविद्न वृक्ष का जिक किया है जिसके पास लोग झपनी 
फरियादें लिखकर ले जाते थे और वही छोड झते थे । उनका ऐसा विश्वास था कि वृक्ष 
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उनकी प्रार्थना चुन लेगा । प्राचीत पारसी धर्म (जरतुण्त हारा प्रचलित धर्म ) में वृक्षों 
की उपासना होती थी श्लौर उनका यहाँ तक विश्वास था कि साधु-सन्‍्तों की आत्मा वृक्षों 
में रहती है । 

दक्षिण अमेरिका में वृक्ष की उपासना पुराने समय से चली आ रही है । कहते हैं 
कि वहाँ जिस वृक्ष की सबसे ज्यादा पूजा होती थी वह इतना मोटा था कि जमीन से 
छः फुट ऊंचे उठने पर उसके तने की गोलाई ६० फुट होती थी | यूरोप्त में बहुत-से वक्षों 
को “पवित्र” तथा “देवता” कह कर पूजा जाता था। प्राचीन यूरोप में यदि किसी 
पेड़ के नीचे बैठकर किसी मुकदमे का फैसला न हो तो बह निर्णय गैर-कानूनी हो जाता 
था। अफ्रीका में,कांगो के निवासियों में भी पेड़ के नीचे बैठकर ही पंचायत तथा राजस भा 
होती है । इंग्लैण्ड में आ्राज तक वलूत के पेड़ को बड़ा पवित्न मानते हैँ । गिर्जाघर 
की चहारदीवारी बलूत के पेड़ों की होती है । ऐसे पेड़ों के लगाने के लिए रंग-विरंगे 
कपड़े पहनकर बच्चों का जलूस भी निकाला जाता था । लगभग पचास वर्ष पूर्व तक 
डेनमा्क में यह प्रथा थी कि बीमार बच्चों को एक विशेष पेड़ के तने के पेट में सूराख वनाकर 
जड़ा कर देते थे । विश्वास था कि इससे रोगी अच्छा हो जायगा | इंग्लैण्ड के याकंशायर 
नगर में “सेंट हेलेन का कुआँ” है । इसमें अ्रपनो मनोकामना पूरी करने के लिए, एक 
कंटीले झाड़ में चीथड़ा वाधकर फेंकने का रिवाज था ।' झायरलैण्ड में भी पवित् 
ऊुओ्नों के पास में लगे हुए पेड़ों में, कुएँ के जल में कपड़ा भिगोकर पेड़ में बाँधने की प्रथा 
प्रचलित है । वहाँ एक पवित्र कुएँ के द्वार पर लिखा है---/ईसबीय सन्‌ ५५० में साधु 
कोलम्वा ने यहाँ पर पवित्न ग्रंथ का प्रचार किया, गिर्जा बनवाया तथा इस पवित्न कूप का 
जेल पीया । यहीं पर देवगण मेरी पवित्न कोठरी में, मेरे अखरोट तथा सेवों का कूप में 
आनन्द लेंगे ।” 

प्रेट ब्रिठेन से प्राचीन विश्वास धीरे-धीरे समाप्त होते जा रहे है मई दिवस किसानों 

का पर्व है। उसमें ब्रिटिश किसान मैदान के बीच में एक खम्भा गाड़कर उसमें रंग पोत 
देते हैं और प्राय: लाल तथा अन्य रंग के कपड़े के टुकड़ों से सजा देते हैं । फिर उसके चारों 
तरफ नाच होता है । श्रीमती मरे-आंसले का कहना है कि ठीक वैसा ही नृत्य उन्होंने 
दक्षिण भारत में देखा था । लाल रंग हिन्दुओं का पवित्न रंग है । “ऐसा प्रतीत होता है कि 
सह पर्व हमने भारत से सीखा ।”* बीच का खम्भ केवल वृक्ष का प्रतीक है । बोर- 
सेस्टरशायर में यह अंधविश्वास है कि यदि किसी वीमार आदमी की खाट उसके कमरे में 
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इस प्रकार हो कि क्सी दूसरे कमरे की छत को लाघ रही हो, तो खाट को तुरत ठीक 
कर देना चाहिए वरना रोगी मर जायगा ! वहाँ पर यह भी विश्वास है कि यदि कोई 
व्यक्त झाड, की एक टखनी मकान में ले श्रावे तो साल भर के भीतर उस मकान में कोई- 
न कोई मौत होगी ही । 
आ्ट्रिया के टाइरोल प्रदेश म लोग कुछ वृक्षों का इतना झादर करते है कि उनके 
सामने नगें सिर रहते है । मेरन नगर के व्दिस कस्बे में पेड काटकर उसके ठन पटतीव 
क्रास बना देते है ताकि दुष्ट झ्रात्माएँ उस पर विश्राम न करने लगें। अदीग घाटी की 
एक कथा है कि वहा बड़े जोरों का प्लेग आया । हजारों व्यक्षित मर गय। एक 
किसान कही एकात में खडा था । उसे एक वृक्ष पर बैठी चिडिया की झावाज सुनाई 
पडी कि क्‍या तुमने जुनियर के बे र खा लिये ह जो भ्रभी तक नही मरे ? किसान वे 
तुरत इशारा समझ लिया । उसने स्वय भी वे बर खा लिये तथा प्रौरो को जिल्ला दिये । 
फिर प्लेग से कोई नहीं मरा 4 
वृक्ष जोवन का प्रतीक है। शाखादँ जोवन की समस्याएँ है । इसकी उपासना 
बहुत प्राचोन है । वडउड न लिखा है कि यह अति प्राचीत पूजा है । मिस्र मसतोपोतामिया 
यूनान रोम सब जगह इसका प्रचलन था ॥ ईसाई देशो में झव भी इसका कापी 
प्रचार है। २५ माच को अवर लेडी डे का प्योहार २४ जून के सेण्ट जातनई का 
त्योहार पहली मई को “मई दिवस का त्योहार स्वेडन का २३ जून का त्योहार २३ 
अप्रैल का कोर्रि थया का सेण्ट जाज ड॒त्यौहार हालैण्ड इत्यादि देशा का ऐश ही 
त्योहार झौर कुछ नही केवल वृक्ष फूल पत्ते का त्योहार है जो हमारे वव महो सव से 
थोडा बहुत मिलता-जुलता है । 
उत्तरी अमेरिका में सबसे पहले वृक्षपव १० अप्रैल, १८६७२ को नेब्रास्कों में मनाया 
गया । वह वृक्षारोपण पव॑ था। सन १५७६ से मिचिगन भ्रदेश में तथा १८८८ से 
न्यूयाक प्रदेश में वृक्ष महा सव चालू हुआ । सयुक्‍त राज्य प्रमेरिका में १ भरत से ३१ मई 
तक भिन्न प्रदेशों की ऋतु के ग्रनुसार वृक्ष पव मनाया जाता है । संयुक्त राज्य अमेरिकी 
की देखा देखी कनाडा ने भी वृक्ष पव प्रारम्भ किया । सन्‌ १५&६ से स्पेन में यह पर्व 
अचलित हुआ । वृक्षारोपण पव इग्लैण्ड में भी काफी उत्साह से मनाया जाता है ! 
वुक्ष मनुष्य के लिए उसकी रक्षा के लिए उसके जीवन के लिए, उसकी खेती तथा वर्षा 
के लिए नितात आवश्यक है । इनकी पूजा कर मानव इनकी महत्ता को प्रतिपादित 
करता रहता है। इनकी रक्षा का सकल्‍प लेता है । 
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सर्य-प्रतीक 


हर] 
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बदिक देवतायों के वर्णन में हमने एक घरनलित पश्निमीय विश्यास का सप्डन किया 
है कि प्राचीन देवगण प्रकृति के दत्पों के प्रतीक से , घोतक थे तथा उनका कोई श्राध्यात्मिक 
झूप नहीं था । हमने सूर्य, अग्नि, वरुण क्ादि देवताओं के व ध्यात्मिफ झूप पर प्रकाश डाया 
था। इस अध्याय के पाठकों को हमादे उस अध्याय से मिलाकर पढ़ने में सहायता 
मिलेगी । 


प्राचीन धर्मों दंग दाभी एक ही स्वसूप रहा होगा, वह देश-काल के श्रनुसार बदलता 
गया। आयों ने बेद का तथा वैदिक सभ्यता का प्रचार चारों शोर किया । उस सभ्यता 
का झूपान्तर होता चला गया । उदाहरण के लिए वैदिक देवता प्रजापति को लीजिए । 
प्राणिमान्न के वे रचयिता हैँ । यूनान में, प्राणिमात्र के रचयिता देवता प्रामेशियस थे। 
प्रजापति से इनका वाम भी मिलता-जुलता है । इसी देवता ने मिट्टी तवा जल से एक बडी 
सुन्दर स्त्री की प्रतिमा बनायी जिसका नाम “पांदोरा” रखा गया । इस प्रतिमा को सभी 
ग्रन्य देवताओं ने अपनी-प्रपनी विभूतियां प्रदान कीं (दुर्गासप्तशती में भगवती को सभी 
देवतात्रों की विभूतियाँ प्राप्त करने की कथा हम लिख श्राये हैं ) । छुछ देवताशों ने 
इसदेवी को हानिकारक विभूतियां भी दीं, जैसे, श्रफ्रोदाइत तथा हर्मीज देवता ने । इसी लिए 
इस मूत्ति--इस देवी का नाम “सुन्दरी-दूपण” पड़ गया । श्रभी तक पांदोरा स्वर्ग में ही 
रहती थीं । हर्मीज़ देवता इनको पृथ्वी पर ले आये । वहाँ श्राकर इन्होंने श्पने निर्माता 
देवता प्रामेधियस के भाई एपिमेंथियस से विवाह कर लिया । इनकी सन्‍्तान से सृष्टि 
शुरूहुई। इस प्रकार पांदोरा संसार में पहली महिला थीं । पृथ्वी पर देवों ने एक बर्तन 
में सभी बुराइयों को बन्द करके रख दिया था । सबको मनाही थी कि कोई उस वर्त्तन 
को न खोले । स्त्नी-सुलभ चड्चलता से पांदोरा ने उस वर्तेतन को खोल दिया । फिर क्या 
था,संसार में चारों ओर हर प्रकार की बुराइयाँ फैल गयीं । केवल एक वस्तु उस पात्र में, 
उस बर्तन में बची रह गयी । वह थी “आशा” ॥ 
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पादोरा का यदि मायावती पद्मा--लदढ्ष्मी का रूपान्तर--मान जे, प्रामेथियस की 
प्रजापति या बह्या मान लें तथा उनवे भाई को विष्णु मान लें तो माया गौर पुरुष वा 
विवाह हुमा भर ममता-मोह वे' संघर्ष केबीच में है केवल श्राशा की जीवन-दायक 
ज्योति--ओऔर है क्‍या मनुष्य वे लिए ? 
सूर्य की उपासना भी, प्राचीन काल में, भारत से फैलकर देश-देशान्तर में व्याप्त द्दो 
गयी । ' हर सम्यता तथा सस्दृति प्रतीको से श्रोतप्रोत होती है । निजी व्यवहार भी, 
व्यक्तिगत व्यवहार भी प्रतीक से क्‍्रोतश्रोत होते है ।/ ! भारतीय सस्द्रति वे साथ इसी 
लिए सूर्य तथा अन्य देवताझा का प्रतीक चारो शोर फैल गया कि “प्रतीक सभ्यता की 
सबसे वडी देन है । ' सूर्य की उपासना को श्रीमती मरे ने प्राचीन भ्रध विश्वासों में 
सबसे प्राचीन माता है । उनके कथनानुसार इस समय वह भारत में ही प्रचलित है ।' 
हले यह उपासना फोयेनीसिया, चाल्डिया, मिस्र,मे विसको, पेरू इत्यादि सभी देशों में 
प्रचलित थी । मेक्सिको के सभ्य तथा ग्रसभ्य, दोन प्रकार वे लोगो में सूर्य तथा झत्य देवी 
शक्तियों की पूजा बहुत प्राचीन काल में थी । मेक्सिको में सूर्य का नाम तीम विक था 
जिसका शाब्दिक अर्थ था चार प्रकार की गतिवाला सूर्य  तोम शब्द हमारे सस्ड्त कै 
शब्द तम ' यानी भ्धकार का द्योतक है । मेक्सिकन लोग जव युद्ध करते थे तो शहु सैता 
से भ्रधिक से प्रधिक व्यक्ति पकडकर सूर्य के सामने वलिदान करते थे । प्राय वे मुध्य 
के शरोर के बराबर प्रा कान-ताक युक्त चेहरेवाली सूर्य प्रतिमा बनाते थे । भारतवर् 
में जिस प्रकार सुरयेवशी तथा चन्द्रवशी राजा होते थे, उसी प्रकार पेर में सूर्य वपा चर्च 
से वश परम्परा जोडनेवाले नरेश होते थे ! प्राचीन ईरान में सूर्य की उपासना का बडा 
विधान था। दारा के लडके अत्तेरक्षीज़ ने सूर्य की देहधारी प्रतिमा बतवायी थी । इसी 
नरेश ने बैड लोन आदि में कामदेवी की प्रतिमा स्थापित करायी थी । धगिनि को सूर्य का 
प्रतीक मानकर उसकी पूजा होती थी । ईरान में भ्रग्तिपूजक बहुत थे । झगिनि केअरधान 
उपासक “ मांगी लोग थे जो मूत्तिपुजा के घोर विरोधी थे ! वे अग्नि प्रज्वलित कर उसकी 
पूजन करते थे । किन्तु मूत्तिपूजक इरानियो ने मागी जाति को ही समाप्त कर दिया । 
एक पूनातो लेखक ने प्रसिद्ध विजेता ईरानी नरेश दाराकी युद्ध यात्रा का वर्णन करते 
हुए लिखा है कि नरेश के साथ सूर्य की प्रतिमा चलती थी तथा चादी के पात में झगिने। 
नरेश के रथ पर सोने चादी की वडी बडी मूत्तियाँ बनी हुई थी और सबसे ऊपर सूयं 
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सूर्य-प्रतीक पृठरे 


(वैलूस) प्रतिष्ठित थे । पारसी धर्म के अ्रधिष्ठाता जरतुश्त सूर्य देवता को “मित्र” 
देवता कहते थे । मित्न देव के दो रूप थे । एक तो अहिरमन्द यानी पुण्य-शवित, दूसरा 
अहिसीन यानी पाप-शक्ति । किन्तु मित्र देवता तो एक ही थे। पर समय पाकर 
पाप-शक्ति शैतान की अलग सत्ता वन गयी और आर्मी निया, सविया, वल्गेरिया आदि मध्य 
यूरोपीय देशों में सूर्य इन्हीं दो रूपों में पहुँचाये गये । एशिया में दिग्विजय करनेवाले पाम्पे 
भहान्‌ ने अपनी विजययात्रा से लौटने पर इटली में भी मित्र देवता को पहुँचा दिया । 
इटली में ज्ञाजव नरेश के शासनकाल में (ईसवीय सन्‌ &८ में ये गद्दी पर बैठे थे ) उस देश 
में मित्र-पूजा का बड़ा रिवाज चल पड़ा था । इन मित्रपूजकों का तांबिक अ्र्चन भी था 
और वे कन्दराओं में लुक-छिपकर अपनी तांत्रिक साधना करते थे । 

मित्न की तांज्विक उपासना में दीक्षा प्राप्त करनेवालों की कठिन परीक्षा होती थी । 
जिस कन्दरा में यह साधना होती थी उसमें घुसने के समय नये उम्मीदवार को रास्ते भर 
तलवारों की चोट सहनी पड़ती थी । उसके शरीर मे कई घाव हो जाते थे । उसके बाद 
उसे भयंकर आग में से कई वार गुजरना पड़ता था । फिर, उसे ५० दिन का कठोर ब्रत- 
उपवास करना पड़ता था । तव उसे दो दिन तक वरावर कोड़े से पीटते थे । फिर 
वीस दिन तक उसे गर्दन तक जमीन में गाड़ देते थे । इतनी यातना में सफल होनेवाले 
शिष्य के सीने पर स्वर्ण का सर्प रखा जाता था । जिस प्रकार वसंत ऋतु में अपना केचुल 
वदलकर सप॑ नया शरीरधारी वनकर निकलता है, उसी प्रकार इस व्यक्ति का भी नया 
शरीर हो गया। यह प्रतीक इसका भी द्योतक था कि जिस प्रकार सूर्य की उष्णता हर 
पाल ताजी होती चलती है उसी प्रकार सर्प की तरह यह व्यक्ति भी ताजा हो गया । 


चौथी शताब्दी में जब रोमन नरेश कांस्तेंताइन ने ईसाई मजहव स्वीकार किया तो 
उन्होंने ईसाई धर्म के अलावा अन्य सभी धर्मों का रोमन साम्राज्य में निपेध कर दिया । 
पाँचवीं सदी के एक इतिहासकार ने लिखा है कि सिकन्दरिया के कुछ ईसाइयो को मित्र- 
तांब्िकों की एक बन्द गुफा का पता चला । उन्होंने उसे खुलवाया तो भीतर वहुत नर- 
कैकाल तथा खोपड़याँ मिलीं । यह सिद्ध होता था कि मित्र-देवता के लिए नरवलि होती 
थी । यहाँ पर यह स्पप्ट कर दें कि इटली के लोग मित्र देवता को स्वयं सर्य देवता मानते 
थे। ईरान में सूयें देवता को प्रधान मानते थे । सूर्य को प्रसन्न करने के लिए मित्र देवता 
साधन मात्र थे । जरतुश्त ने सूर्य का ही दूसरा नाम मित्र रखा था । रोम में दो पहाड़ियों 
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के वीच में, १६वी सदी के प्रस्त में एक सूर्य-सन्दिर का पता चला जिसमें सूर्य तथा प्रसि, 
दोना देवता प्रतिष्ठित ये । सूर्य अर्थात्‌ मित्र देवता की चार फुट लम्बी मूत्ति (संगमरमर 
की) स्थापित थी । उनका चेहरा शेर जैसा था । दोनो हाथ छाती से चिपटे हुए थे ! 
समूची मूत्ति को “जीवन का प्रतीक” तथा सूर्य के चारा झोर के राशिमडल वा प्रतीव 
सर्प लपेटे हुए था । हाथो में दो चाभियाँ यो जो सूर्यलषोक से सृष्टि की रचना तथा 
इहलाक झ्ौर परलोक पर सू् में प्रभुत्व की परिचायक थी--प्रतीक थी | रोम में 
भिन्न देवता के सामने भैसे की वलि देते हुए एक युवव की सगमरमर की मूर्ति मिली 
हैं। मित्र की पूजा यूनान से दक्षिणी फ़ान्स पहुंची । इस्लैण्ड में नार्थम्वरज्ैप्ड मैं सग्‌ 
१८२१ में मित्र-उपासकों की एक कन्दरा मिली । यार्क नगर में सूर्य के अनेक प्रतीक 
प्राप्त हुए है । 
मित्र की उपासना में झाग में से गुज रने की प्रथा अनेक देशो में थी । एरुजियत लोग 
अ्रपोलो की पूजा में भी ऐसा हो करते थे । इब्बाती (हित्रू) लोग दो तरफ झाग जहा- 
कर बीच में से लडको को निकालते थे । यह एक शुभ समारोह समझा जाता था । उत्तरी 
भारत में “दम मदार” के जैसी प्रथा थी । दम मदार की किया से सर्प या विच्छ्‌ के विष 
से रक्षा प्राप्त होती थी । दम मदार त्रिया के आचार्य शेख मदार सीरिया में रहते थे | वे 
जादू-टोना में बडे प्रवीण थे । उनकी मृत्यु ईसवी सन्‌ १४३४ में हुई ।९ 
फ्रास में तामेंडी प्रदेश में मब भी ऐसे रिवाज है जो प्राचीन सूर्य पूजा तथा भग्निपूजा 
से चले आमे प्रतीत होते है । नावें में, ट्राझ्षेम नगर में, मध्य गर्मी में, सूर्यास्त बे समय, 
जो रात्ति में ११ २० पर होता है, पहाडी पर खूब आग जलायी जाती है ! झातशबाजी 
छूटती है । एक बडे बाँस में एक बडा ड्रम बाँध दिया जाता है । उसमें जल्दी प्राग पकड़ने: 
धाले सामान भर दिये जाते है । फिर उसमें भ्राग लगायी जाती है | इस ड्रम का मुख 
ठीक उस तरफ होता है जिधर से दूसरे दिन सुर्योदय होगा । इस अवसर पर समूच्री 
भ्रावादी समाराह में भाग लेती है । इग्लैण्ड में २१ जून को सबसे लम्बा दिने होता है । 
अब तो पहले जैसा नही होता, नही तो स्टोनहेज नगर में उपाकाल में जनसमूह बाहर 
निकलकर सूर्योदय का दर्शन करता था । बीच में एक गोलाकार पत्थर इस अन्दाज से 
रखा जाता था कि सूर्य की किरणे पहले उसी पर पडें। आयरलंण्ड के कनाट स्थान में 
तथा अन्य ग्रामो में भी एक विशेष दिन (सेट जॉन्स ईव) रात भर झाग बाते हैं“: 
सूर्योदय तक । ऐसे अवसर पर माताएँ अपने बच्चे की दीर्घायु के लिए उसे आग में धुमाक र 
“#जआाँच” देती है ।" 


३. ऐएएए०४ा६ 5एए्रणाना एथ्टूड 24 २ वही; प्ष्ठ २५२ 


सुर्य-प्रतीक रा 


जाजें बर्डउठ की राय में सूर्य के रव के वाहर धुरीवालें पहिये की चार घुरियों को 
लेकर ही स्वस्तिक प्रतीक वना है । श्रेसिया में मेसेस्ब्रिया नामक एक नगर था । इस 
पत्द का अर्थ ही है दोपहर का सूर्य” । यहां के जो प्राचीन सिक्के मिले हैं, उन पर 
स्वस्तिक बना हुआ है ।* दसवीं सदी में अवू-सफ़ैन का एक गिर्जा था जिसमें बीच में एक 
आह की चक्की है। इसमें एक लम्बा खम्म ऊपर निकला हुआ है जिस पर ईसाइयों 
को “व्रिमूतति” का प्रतीक है और बगल में स्वस्तिक बना हुआ है । वह सम्भवततः 
श्स वात को व्यवत करता है कि “इस संसार में प्रत्येक सजीव वस्तु गतिशील है 
श्र सबकी सत्ता ईश्वर में निहित है ।” यह बड़े मार्को का प्रतीक है ४ 
पश्चिमी हों या पूर्वी , जिन देशों में ईश्वर के प्रति विश्वास उत्पन्न हुआ और बढ़ता 
गया, वहाँ पर ईश्वरीय सत्ता तथा विभृति का सबसे निकट्तम प्रतीक सूर्य माना गया 
श्रौर सूर्य की पूजा शुरू हुई । किन्तु इस सीधी-सादी वात को न मानकर जो लोग हर एक 
चीज़ को विज्ञान तथा शास्त्र के तराजू पर तौलना चाहते हैं, उनके विपय में श्राज से 
9०० वर्प पूर्व यूनानी चिद्दान्‌ सेनेका ने" लिखा था कि “दाशंनिक पोसोडोनियस तो 
करीव-करीव यहाँ तक कह गये कि जूता मरम्मत करने का पेशा भी दार्शनिकों की ईजाद 
है ।“ वात भी कुछ ऐसी है । सभी बातें तक॑ से सिद्ध नहीं की जा सकतीं । ईश्वर भी 
पैसा हो कठोर सत्य है । प्रसिद्ध विज्ञानाचार्य तथा पश्चिमी देशों को “गुरुत्वाकर्षण- 
गैक्ति”- पृथ्वी की आकपण-शक्ति-की जानकारी करानेवाले भ्राइजाक न्यूटन ने लिखा 
याकि संसार में सभी वस्तुएँएक स्थान से दूसरेस्थान को हट सकती हैं, पर 
सम पिता ही एक मात्न अ्रचल वस्तु है। ऐसा कोई स्थान नहीं जो उससे “खाली” 
ही जाय या “भर” जाय । अल तह आम अर मत 
उदुश्तार हर एक पदार्थ में जितना होना चाहिए, वर्तमान है।”* 
: भधारण जोवन में भो हम सर्वे-गुण-सम्पन्न तथा प्रतिभाशाली व्यक्ति को “सूर्य” 
है समान तेजस्वी कहते हैं, यानी सूर्य तेजस्विता का प्रतीक हुआ । ऐसे प्रतीक में 
पैज्ञानिक लोग भी विश्वास करते हैं। रक्‍त-संचार के सिद्धान्त को हमारे शरीर के भीतर 


९ वही, पृष्ठ ऋ ५, 


५ इंडवर, मरियम, ईसा (पिता-माता-पुत्र) । 
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१८६ प्रतीक शास्त्र 


खून किस प्रकार दौड रहा है, इस विषय पर सर्वप्रथम लिखित! प्रकाश डालनेदाले थी 
विलियम हातवें ने अपनी पुस्तक सम्राट चाल्स प्रथम को समपित की थी और समपंथ में 
लिखा था--मेरी दुनिया के सूर्य ।” सन्‌ १६६६ में जब फ्रेंच सआद लुई चौदहवें वालिग 
हुए झौर राज्य का सब अधिकार उन्हें सौंपा गया, जनता ने उन्हे. “सूर्य नरेश “ कहकर 
आहत किया था ।* ग्रह मण्डल में जिस प्रकार सूर्य विराजमान है, उसी प्रकार अपने 
मन्त्रि मण्डल के बीच में महारानी एलिजावेथ प्रथम शोभित हो रही है, ऐसी मिसाल सत्‌ 
१६०० में इग्लैण्ड में जॉन नार्डेन नामक एक पादरी ने दी थी ।* 


यूरोप के मध्ययुग में केवल तीन ही ऐसे विपय थे जिनमें विश्वविद्यालयों में 
“डाक्टरेट” की उपाधि तक की शिक्षा दी जाती थी । ये विपय थे साहित्य, धर्मशास्त्र 
तथा चिकित्सा ! इस युग में हर शहर में नाई ही चीर-फाड के डाक्टर का काम करते ये ।' 
उस युग में भी बेकन ऐसे पडित ने यह ढूँढ निकाला था कि “उष्णता (गर्मी) की प्रधान 
देन है गति । जहाँ भी कही गति दिखाई पडे, समझ लेना चाहिए कि उसमें उष्णता 
है ।”( शरीर जद निर्जीव हो जाता है तो हम कहते है कि “ठण्डा” हो गया, उसकी गर्मी 
समाप्त हो गयी ! 

ब्रिटिश महारानी एलिजाबेथ को ग्रहो में सूप के समान माननेवाले जॉन नार्डेन ने 
उनको इस्लैण्ड को “गति” प्रदान करनेवाली मुख्य शवित भी माना है ।” सूर्य के रप 
के पहिये में १२ धुरियाँ बारह महीनो का प्रतीक है । बारह महीने में पृथ्वी भूर्य की 
परिक्रमा वरती है | प्राचीन यूरोप तथा एशिया में ऐसे रथ की कल्पना थी । 

गणित की सुविधा के लिए भनुध्य ने अक-सब्या का प्रतीक बनाया । डॉ० मेसन ने 
भ्रको को प्रतीक माना है। वे लिखते है कि ईसा से ३००० वर्ष पूर्व मिस्र के लोगो में 
१० तक की सख्या की इकाई मानकर उसके झनुसार श्क-प्रणाली प्रचलित थी । दस के 
भीतर की सख्या को वे एक-एक छोटी रेखा द्वारा, जैसे तीन वे लिए !॥॥, भक्त मरते थे ! 
इसी रेखा-प्रणाली से रोमन झक जैसे पाँच बे लिए ४ तथाछ बे लिए ४] बने । भस्वु, 
मिन्ली लोग € तक वी सख्या के लिए € रेखाएँ !॥॥॥॥!4 बना देते थे । १०-१०००१९०९९ 
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बष्टी, पृष्ठ १४५। जॉन नाइंन या जन्म सन्‌ १५४८ में तथा सृत्यु १६२६ में हुई थो। 


कद अब बज 


सुध-श्रताक 3 


आदि के लिए उन्होंने भिन्न-भिन्न प्रतीक” बनाये थे ।! ईसा से २००० वर्ष पूर्व मेसोपोता- 
मिया (एशिया मध्य ) में मन्दिरों द्ारा परिचालित पाठशालाओं में च केवल दशमलव जे से 
६० आ्रादि सिखाये जाते थे वल्कि संख्या के टुकड़े का “तीर” से संकेत करते थे, जैसे १-- 
६० यानी ११६० या १-०३६०० यानी १३६० ०*। यूनान के शुरू-शुरू के दा्शनिको में 
सेएक व्यापारी-दार्शनिक थेल्सर ने मिस्र जाकर ज्यामिति' तथा मेसोपोत्तामिया जाकर 
ज्योतिष शास्त्र की शिक्षा प्राप्त की थी । ईसा से २००० वर्प पूर्व वैवीलोन देश में ३६० 
दिन का वर्ष माना जाता था । ३० दिन के वारह महीने होते थे । महीनों को सप्ताह में- 
सात दिन में विभाजित किया गया था । हर एक दिन का एक-एक ग्रह पर नाम रखा गया 
था। सूर्य को प्रधान मानकर पहला दिन सूर्य के नाम पर, दूसरा दिन चन्द्रमा के नाम पर, 
तीसरा दिन पृथ्वी के सबसे निकट के ग्रह मंगल के नाम पर--इसी प्रकार अन्य चार ग्रहों 
के नाम पर सप्ताह के दिन रखे गये थे । वैवीलोनिया के महीने चन्द्रमा की गति के अनुसार 


वनाये गये थे--जैसे हिन्दुओं में भव भी तथा मुसलमानों में तो एकमात्र चान्द्रायण मास 
चलता है । 


मुसलिम कलेण्डर में “मलमास” या “एक अधिक महीना” जोड़कर चान्द्रायण 
मास का दोप मिटाने का रिवाज़ नहीं है, पर हिन्दुओं के चान्द्रायण मास में समय-समय 
पर एक अधिक मास, जिसे मलमास कहते हैं, जोड़ा जाता है । ठीक यही प्रथा बैवी लोनिया 
में भी थी ।+ प्रह-नक्षत्रों की गति आदि के सम्बन्ध में रोमन सभ्यता के महान्‌ काल में 
विशेष प्रगति न होने का मुख्य कारण थी रोमन जनता की विल्ञास-प्रियता । वे लोग 
पैड़ेक, मकान, जलाशय, स्नानागार, थियेटर, विहार-स्थल आदि में श्रधिक दिलचस्पी 
लेते थे । जनता की वृद्धि को ठीक रखने का काम' केटों तथा लाकॉं' ऐसें लोगों के 
जिम्मे था । ये लोग यूनानी विद्या तथा ज्ञान के पीछे डण्डा लिये घूमा करते थे ।४ तब, 
रोमन लोगों का ज्ञान वढ़ता भी कैसे ?* 


१. बहो, पृष्ठ ८। २. वही, पृष्ठ ७॥ 
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' छा्कों का जन्म ई० पू० ११६ तथा झत्यु ईसा से पूर्व २७ वें वर्ष में यानी इनकी ११० वर्ष को 
उम्र थी । 


$ पृष्ठ डे 
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पमर प्रतीक-शास्त्र 


अस्तु हम थोडा सा विपयातर कर बैठे । हम बात कर रहे थे मूय की । मूव की 
महिमा को अनेक छूपो में पुराने पश्चिमीय पडित स्वीकार कर चुके हैं । केपलर ने लिखा 
था कि कैवल अपनी मर्यादा तथा शक्ति के कारण ही हमारे ऊपर सूय है। ग्रहों मे 
सज्चार उत्पन करने का काम वही कर सकता है। गतिशीलता की शवित उसी में है। 
वास्तव में वह स्वत ईश्वर बनने के योग्य है। * झ्राजकल हर एक चीज़ की आवश्यकता 
से अधिक छानवीन करनेवाले सत्य को भी भूल जाते हूँ खो देते है । शायद प्रत्यक युग 
में अविश्वास करवेवाले युवक वर्गों की मनोवृत्ति यही रही होगी । प्रसिद्ध चीनी दाशतिक 
कनफ्थूसियस (५५५ ४७६६० पू० ) वे सबको सलाह दी थी कि पुरानी रीति तथा परिपादी 
को प्रनावश्यक समझकर मत छोड दो प्रसिद्ध चीवी घम ता्रो वाद के प्रवतक लाझोस्से 
मे (ईसा से ६०० से ४०० वष धूव) लोगा को सलाह दी थी कि वतमान सभ्यसमा 
को त्यागकर पुरानी सयत सभ्यता को लौट चलें । लाझो-त्से के मनुसार पुरानी 
जगली सभ्यता भाज की ' सभ्य सभ्यता से कही अधिक अच्छी थी । 


अपने झचान मे पश्चिम के विद्वान्‌ बहुत सी चीजें लिय गय हैं । फ़जरों बूम की 
उत्पादन शक्ति का देवता मानते है । बाद में चलकर यही सूय चद्र देवता के हप में 
पूज जान तग क्योकि प्लुटाक ऐस विद्वान! ने यह सिद्ध कर दिया था कि ससार में पशु तथा 
पौधे की उत्पत्ति चद्धमा से होती है। सूय से भन्न होता है। वर्षा होती है-“डतिया 
चलती है । इस रूप में यदि फ्रेशर उनको उत्पादक देवता मानते तो ठीक था । पर 
तो उसको दूसरे ही रूप में ले गये । फ्रेजर के कथनानुसार मूय की उपासना के कारण 
ही वृषभ (बैल) की उपासना लोगा में भ्रायी । कटनर अपनी पुस्तक में लिखते है कि 
बैल गाय को गभवती करता है इसलिए वह उत्पादक शक्ति का प्रतीक है। ' प्रा्दिम 
निवासियों को अपनी सत्ता कायम रखन के लिए भयानक सघप करना पडता था| इसलिए 
वहू उत्पादक शक्ति पर बहुत जोर देता था ।* मिन्न में वृषभ को एपिस' बहते 
थे। यूनान में भी इसको प्रूजा होती थी । इस कैंडमस कहते थे । यहूदी दी लोग भी 
सोने का वछडा वचावर पूजते थे । पर वही कटनर लखक यह भी लिखते है कि ५०९०१ 
बष पूव सूय वृपभ राशि में आया इसलिए वृषभ की पूजा सु के प्रतीक रूप में शुरू हुई । 


१ बी) पृष्ठ रैडडा 


२ वही पृष्ठ ५५॥ 
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वादमें सूर्य जब मेष राशि में आ्रायाए तो मेढ़े, मेमने की पूजा शुरू हुए | उसे  इश्वर 
का मेमता ” कहा जाने लगा । बाद में मिल्न में मेमने के बजाय बकरी की पूजा होने लगी । 
हेरोडेट्स' नामक इतिहासकार के कथनासुसार बकरी "पान नामक देवता का प्रतीक 
है, क्योंकि "पान" देवता की जाँखें और पैर बकरी जैसी हूँ । पान देवता परियों के पीछे 
भागते किरते हैं, ताकि उनको गर्भवती करें । वे उत्पादन के देवता हैं । जुपिटर. 
देवता के मेढ़े जैसे सॉंग हैं, यूनानी बाककस देवता की जाँवें वकरी जैसी है । मेढ़े के 
सींग सूर्य देवता को उत्पादक-शवित का वोध कराते हैँ, उसके प्रतीक हैं। चूंकि ये सींग 
सूर्य के प्रतोक है. इसी लिए यहूदी लोग नववर्ष के दिन मेढ्े के सींग से ध्वनि करते हैं । 


हेरोडोटस ने अपने इतिहास में बड़ी विचित्र बातें लिखीं हैं । जो कुछ लिखा है, 
आँखों देखा या कानों सुना है । वे प्राचीन मिस्त या रोम के जितने मन्दिरों में गये वहाँ 
पूजा करने के लिए जितनी स्त्रियाँ थीं, उनके साथ विलास करने के लिए उतने ही पुरुष 
दर्शनार्थी मौजूद थे । इस लेख के कवनानुसार सूर्य की उपासना का आ्रारम्भिक रूप शर्नि 
देवता की पूजा थी । शनि देवता वास्तव में उनके कयनानुसार सूर्य देवता थे । हम लोग 
शनि को सूर्य का पुत्र मानते हैं । शतरि देवता की रोमन कथा है कि उन्होंने अपने पिता 
यूरेनस की जननेन्द्रिय को ही काट लिया था | सूर्य का धतीक बकरी तथा वृषभ सभी 
जगह पूजित था । जिस बकरे यावृषपभ का लिग जितना अ्रधिक बड़ा होता था, वह उतना 
ही भ्रधिक पूजनीय होता था । हेरोडोटस के कथनानुसार मिस्र में स्त्रियाँ भक्तिवश बकरे 
से संभोग करती थीं । रोम साम्राज्य के समय में तो देववाणी हुई थी कि हर एक रोमन 
स्त्री बकरे के द्वारा गर्भ धारण करे । रोम में बकरी की खाल का कोड़ा वनाकर स्त्रियों 
कोपीट्ते थे--और वह सब “सूर्य” की उपासना काही परिणाम था । सूर्य की उपासना 
का ऐसा ही अनर्थकारी रूप कटनर ने समझा है । वें लिखते हैं कि स्वर्ग में गर्भ घारण 
करने योग्य स्त्रियों” के प्रतीकस्वरूप पृथ्वी के लोग सूर्य का प्रतीक बनाकर पूजा करते थे ।* 
वेस्ट्रोप ने लिखा है कि पृथ्वी पर सबसे पहले सूर्य तथा पृथ्वी देवता की पूजा शुरू हुई ।* 
इन दोनों की पूजा लिग-रूप में होती थी । पुरुष की जननेन्द्रिय का प्रतीक कोई भी खड़ी 
चीज़, चाहे तलवार हो, भाला हो, कुछ भी हो, मान ली जाती थी । ऐसे ही मूखें लोग 


१. सूर्य एक राशि में ९९ वर्षा रहता है | ९९ वर्ष वाद राशि-परिवतंन होता है । 
२. वि९€००60०६४5-समय ईसा से ४८० वर्षा पूर्व । 
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४. प८%ा009--“एपामांपर6 59ग्रएीअप्र? 


१६० प्रतोक-शास्त्र 


कच्छप तथा उसके खोल को स्त्री के शरीर में यानि का प्रतीक मानते थे । जहाँ फही 
कच्छप बना देखा, यही प्र्य लगा लिया ।* 
बिल्तु प्राचीन देशा का दर्यन शास्त्र वैसा कामुक तथा वासनामय नहीं था जैसा कि 
कुछ पू रोपीय विद्वान्‌ समझते है । प्लेटो' ने यूनान को अध्यात्मवाद की शिक्षा दी थी। 
भ्ररस्तू! ने प्रपने गुरु पवेटो के सिद्धान्त को ते द्वारा पूरी तरह से प्रतिपादित किया ! 
परस्तू ने सिद्ध किया कि सृष्टि का रचयिता स्वय स्थिर है। वही सबको गति प्रदान 
करता है । प्राणिमात् नश्वर है। हर एक नश्वर वस्तु से भूलें हा सकती है । नश्वर्ता 
का स्वाभाविक गुण है भूल करना । प्राकाश में जो ग्रह नक्षत्ष-तारे है, सब निरतर 
रूप से गतिशौल हैँ, चल रहे है ।! इन सबको चलानेवाला परमात्मा है। भरस्तू 
ने जीव विज्ञान का बडा प्रध्ययन किया था झौर उन्होने स्वत ५०० पशुझ्रा का निरीक्षण 
किया, ५० को चोर फाडकर परीक्षा को और रेखाएँ खीचकर उनवा वर्णन किया है । 
उन्होने सूर्य को गतिशील वस्तु माना है । कटनर वी तरह “स्वयं में गर्भधारण करनेवाती 
योनि का प्रतीक ' नही ।" अरस्तू के जीव विज्ञान का यूनानी विचारधारा था बृगात 
पर बडा अमाव पडा । उनके एक प्रकार से समकालीन, सामोस नगर के प्रिस्तार्कंस 
(जन्म ई० पू० ३१०,-मृत्यु ई० पू० २३०) ने पृथ्वी से सूर्य तथा चर्द्मा की दूरी नापने 
का प्रयास किया । उन्हाने यह सिद्ध क्या था सूर॑ पृथ्वी से कही अधिक बडा है ।' 
उस जमाने में यह बात साबित वरना ही बडी भारी वात थी । 
इस विषय में और भी जो कुछ अनुसन्धान पुराने जमाने में हुए ये, उनका रोचक 
इतिहास भाज हमें बहुत ही ठिकाने से प्राप्त होता यदि अधविश्वास तथा राजकीय मूर्यता 
ने ससार की बह हानि न की होती जो इतिहास की बौद्धिक विपत्तियो में बहुत ही गहावू 
'विपत्ति तथा दुर्घटना समझी छाती है। ईसा से ३३२ व पूर्व मिल्र में सिकन्दरियाँ 
(अलेकजेंड्रिया) नामक नगर की स्थापना प्रसिद्ध यूनानी विजेता सिकन्दर ( प्रलेवरेंडर) 
ने की थी । ईसा से ३० वर्ष पूर्व मिस्र की झ्रन्तिम यूनानी महा रानी क्लिझ्रोपात्रा का देहात 


१ एएश॥7 के मतानुसार। 

२, प्वेटो का जन्म ई० पू० ४२७, सृत्यु ईं० पू० ३२७॥ 

अरस्तू का जन्म ३८४ ई० पू०, सृत्यु ३२२ ईै० पू०। 
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गया । इस सिकन्दरिया नगर में यूतानियों ने एक विशाल म्यूजियम "-पुस्तकालय 
पित किया था । ईसवी सन्‌ ३६० में एक ईसाई पादरी ने अविश्वासियों के इस विप 
ऐै पंग्रह को” जला डाला । जताव्दियों तक सिकन्दरिया का पुस्तकालय संसार में 
एश्चर्य भय” चीज़ था । इसमें यूनानियों ने चार लाख पुस्तकें एकत्रित की थीं । पर 
प्ताइयों ने तथा वाद में मुसलमानों ने इसे एकदम नष्ट कर डाला । भारत में नालन्दा 
श्वविद्यालय को एक मुसलिम शासक ने जलाकर संसार का महान्‌ अकल्याण किया है । 
लब्दा में इतनी अधिक पुस्तकें थीं कि ६ महीने तक १०,००० आदमियों की पल्‍्टन का 
नों वक्त का भोजन केवल पुस्तकों के इंधन से बनता था । यदि सिकन्दरिया का 
स्तकालय बचा रहताए तो प्राचीन यूनान में प्लोटिलस ऐसे दार्शनिकों की परबह्म की 
(पत्ता को हम वैदिक प्रसाद सिद्ध कर देते । ओरिजेन ने सिद्ध किया था कि ईश्वर 
कोई परिवतंत नहीं हो सकता । वह अ्रनन्त है । सृष्टि के ग्रह-वक्षत्र उसी सृष्टि के 
तवश्यकर अंग हैं । आत्मा चिरन्तन है ।* सदैव विद्यमान है। हर एक सजीव वस्तु 
आत्मा व्याप्त है। सर विलियम सेंसिल का मत है कि यूनानी दर्शन के ही प्रभाव 
पे प्रतीकबाद तथा प्रतीकों की रचना प्रारम्भ हुई ।प्लेटो के वाद जो प्रतीकवाद चल पड़ा 
था, उससे जनसमूह काफ़ी प्रभावित था । अ्रतएव ईसाई ग्रन्थ वाइविल के पुराने तथा 
नये रूप* में सामञ्जस्य पैदा करने के लिए तथा प्रचलित विचारधारा का मेल खाने के 
लिए पुराने ईसाई पादरियों ने प्रचलित प्रतीकों को अपना लिया, उनमें विस्तार किया । 
भाकतिक तथा धर्मग्रन्थ में लिखी बातों में जहाँ मेल खाता हो, उसे तो सत्य मान लेना 
चाहिए । जहां ऐसा न हो, उसे प्रतीकरूप में ही समझना चाहिए ।* यूनानी दर्शन का 
रख्य लक्ष्य जीवन की नश्वरता को तथा सुखों की अनिश्चितता को सिद्ध करना था । 
जीवन नश्वर है । सांसारिक सुख क्षणिक हैं । जीवन का परिणाम दु:ख है । दुःखान्‍्त 
जीवन के इस यूनानी सिद्धान्त को रोमन लोगों ने अपने न्‍्याय-विधान में भी अपना लिया 


नही 
न 


औ[प४८४एा--यह्द झब्द )४४४८५ हजरत मूसाके नाम से बना है । 
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पर प्रतोक-शास्त्र 


था । इसी भावना से भाग्य! पर, “नियति' पर निर्भरता की धारणा चली ।! जो कुछ 
होना है, होकर रहेगा ।” भाग्य है या वही, आत्मा या परमात्मा है या नही, इसका 
विवेचन सैंकडो वर्षों तक बैज्ञानिको तथा भौतिकवादियो के भन में भी चलता रहा। यदि 
आत्मा अमर है, जीव मरता नही तो मनुष्य अपने गुण-धर्म-स्वभाव को भी जल्मन्जत्मा> 
तर से लेकर ग्राता है । कुल-परम्परा का भी मनुष्य पर कोई प्रभाव पडता है या नहीं 
डा्विन* ऐसे प्रकृतिवादी तथा बन्दर से भनुष्य के विकास का सिद्धान्त प्रतिपादित 
करनेवाले ने भी स्वभाव तथा परम्परा की सभ्यता को एक प्रकार से स्वीकार कर 
लिया है । यूरोप में कला तथा साहित्य के पुन जागरण के युग में'--जो इटली में १४- 
वी सदी में प्रारम्भ हुआ था--विज्ञान तथा दर्शन की कडी टूटनी शुरू हुई। भौतिक 
बाद ने प्रवलता प्राप्त करना शुरू किया और दाशंनिको का कानूनी महत्त्व काफी समय 
तक बना रहा, पर जनसमूह पर से उनका प्रभाव सौ-दो-सौ वर्षों में समाप्त ही गया । 
भौतिकवाद ने अ्रध्यात्मबाद पर विजय प्राप्त कर ली ।' आरम्भकाल में ईसाइया वे 
प्राचीन दर्शन तथा अध्यात्मवाद का जो स्फूर्ति दी थो, वही कार्य प्रत्यय्रिक गति के साथ 
पैग्रम्बर साहव के मरने के दो सी वर्ष बाद इस्लाम धर्म ने किया | भारतवर्ष का भव- 
विज्ञान, ग्रक-प्रतीक त्या गणितशास्त्र इध्यादि सुदूर देशो में फैल चुका था। भूगोत, 
ज्योतिष तथादर्शनके पृड्डित अलबेरूतो” ने भारत में रहकर ग्रकशास्त्र तथा मर 
प्रतीक का अ्रध्ययन किया था १ 

इंस्लाभ के धार्मिक विद्वानों ने भारतीय बौद्धो के 'भणृवाद' सिद्धान्त से प्रभावित 
होकर सृध्टि के रहस्यों की तथा 'काल' झौर 'सीमा', गति तथा आकाश के रहस्य बी 
छानबीन शुरू की । ईसाई विज्ञान के पततकाल के समय इस्लामी विज्ञान का मस्युदय 
शुरू हुआ । आठवी सदी के पिछले पर्द्धयुग में तया ध्वी सदी में विज्ञान तवा खोज-कॉर्म 
का नेतृत्व यू रोप से छितकर निकट पुरवे-मध्य एश्चिया के हाथों में झा गया था [” इस्लाम 
वी खोज से ईश्वर की सत्ता पर विश्वास और भी दृढ हु झा । पश्चिमी वैज्ञातिद भी इधर 
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सुर्थे-प्रतीक १६३ 


उधर से भटककर अनन्त परमात्मा' की ओर झा ही जाते थे । सन्‌ १८६३ में ब्ैडले 
को एक पुस्तक प्रकाशित हुई थी । उन्होंने स्वीकार किया था कि इस दुनिया में जो कुछ 
जैसा दिखाई पड़ता है, वास्तव में वैसा नहीं है । विशेषकर समय तथा सीमा ! के सम्बन्ध 
मेंहमारी जोधारणाएँ हैं वे परस्पर-विरोधी हैं । कोरी कल्पना हैं । यह तर्क-सिद्ध प्रतीत 
होता है कि वास्तविक जगत्‌ एक ध्रुव सत्य है । अ्न्ततोगत्वा एक ऐसी पूर्ण शक्ति को 
मानना पड़ता है जो काल तथा सीमा के परे है ।* 
पूर्वी देशों के विज्ञान की नानकारी न होने के करण ही पश्चिमी विद्वान्‌ बड़ी गलत. 
धारणाएँ बना लेते है, जैसे, हमारे चरक तथा सुश्रुत की जानकारी न होने से ही पाचन- 
क्रिया के ठोस घिद्धान्त को सन्‌ १८०७ में प्रतिपादित करनेवाले बोये रहाव को आधुनिक 
चिकित्सा जगत्‌ का सबसे महान्‌ व्यक्ति मान लिया गया ।* पूर्वी सभ्यता से अपरिचित 
लोग हमारे दर्शन, शास्त्र श्रथवा प्रतीक किसी चोज़ को भी नहीं समझ सकते । एडिगठन 
ने सन्‌ १६३२ में यह कहा था कि विश्व का आयतन १०६८० लाख प्रकाश वर्षो का है--- 
यानी १,८५,००० मील प्रति सेकेण्ड की गति से यात्रा करनेवाला प्रकाश १०६५० 
वर्षों में विश्य की परिक्रमा कर सकेगा ।* हमारे ज्योतिषशास्त्न ने इनके बहुत पूर्व॑ 
ईने सव वातों की जानकारों कर ली थी। प्रसिद्ध ब्रिटिश कवि मिल्टन ने सत्रहवीं 
सदी में लिखा था कि हमारे सूयये के अतिरिक्त ऐसे बहुत-से सुर्य हैँ जिनके साथ अपना 
पक नक्षत्र-राशि-प्रह-मण्डल है। श्रो रिचार्ड्स ए० प्राक्टर ने लिखा था कि “हमारे 
गगतू के अलावा और भी जगत्‌ हैं ।” ये चीज़ें जानकारी और ज्ञान से ताल्‍लुक़ रखती 


है। डॉ० सायर तथा.अपलेटन ने अ्रपतो रोचक पुस्तक में पूर्वीय प्रकाश तथा ज्ञान 
को स्वीकार किया है । 


डॉ० मायर का कहना है कि १५,००० वर्ष पूर्व प्रारम्भिक मनुष्य की समूची भावनाएँ 
भय तया अनिश्चित परिस्थिति से संचालित होती थीं ।* किन्तु अरिस्तू ऐसे विद्वान 
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प्र प्रतोव शास्त्र 


ने यह दूंढ निकाला कि जिस हम भावना समझते हैं, वह भावना नहीं भी द्वा सत्रती | 
प्रमह! सकता है ।! प्लेटो तो केवल “श्रान्तरित प्रेरणा' को भसली चीज़ समझते थे । 
भ्ररस्पू झ्रात्वसियान के! इस कथन से सहमत नदी थे कि मनुष्य के शरीर में समूची 
भावना वल्पना तथा घनुभूति का श्राघार 'मस्तिप्क' होता है ।' प्लेदो हर एक चीड 
को गणित के द्वारा प्रमाणित वरवे तभी उस पर विश्वास करते थे । उनकी पाठशाला 
बे दरवाज़े पर जिखा रहता था कि ' जिसको गणित तथा ज्यामिति में रुचि न हो, वह 
यहाँ पर भाने का बष्ट ने करे ।/ 
ऐसे ही विद्वाता वी परम्परा वे कारण ईमा से ५१७ वर पूर्व हिकातियम ने सबसे 
पहने पृथ्वी वा मानचित्न बनाया जिसमें पृथ्वी को योल दिखाया गया था । इस मातविक 
को बनाने में मिन्न, बैबीलोनिया भ्रादि में प्राप्त सामग्री वे' भाधार पर वार्य हुमा था । 
इनक भी पूर्व, ईसा से ६४० वर्ष पूर्व यूनानी उपनिवेश मिलेटस के नागरिक थालीज 
मे पत्ता लगा लिया था कि चद्धमा में स्वत प्रकाश नही है । वहे सूर्य के प्रकाश से चमकता 
है भौर जय पृथ्त्री सूर्य-चन्द्र वे वीच में भरा जाती है, तव चन्दग्रहण लगता है । इसी विद्वव 
ने पहले पहल कहा था कि साल में ३६५ दिन होते है ।९ 
इठा सदी में हिन्दुन्यूनाती सम्यता समूचे एशिया में पैली हुई थी, विशेषवर मध्य 
एशिया में * हिन्दू गणित तथा विज्ञान स्पेत तक में पढाया जाता था । शिस्ते प्रलदेबरा 
(बीज-गणित ) कहते हैं, उसके प्रतीको का नियमित रूप से सक्लन तथा प्रचार १सत्री 
सदी में भारतीय विद्वानू भास्कराचार्य ने किया ।“इतालियन पिसानो तथा दा ते ने 
हिन्दू गणितशात्न वा दुनिया में प्रचार किया ।* पत्द्रहवी सदी में एक विद्वान इतातियन 
मे मगल प्रह वे सम्बधध में काफी खाज की । पृथ्वी से उसकी दवुरी नापने वा प्रयास किया | 
ग्रहो दारा सूर्य की परिक्रमा का सिद्धान्त प्रतिपादित क्या ।!” किन्तु उस प्रधविश्वास' 
के युग में ऐसी बातें सोचना भी गुनाह था । सूर्य वी परिक्रमा वरने से कापनिकर्स के 
सिद्धान्त में विश्वास रखने के श्रपराध में ईसवीय सनू १६०० में लियादेंनों धूनी को रोम 
म जिन्दा जला दिया गया था 
किन्तु यह तो बहुत बाद की बात हुईं । ईसबीय सन्‌ के हजारो वर्ष पूर्व भारतीय 
विचार, भारतीय धर्म तया भारतीय प्रतीक एशिया-यूरोप में फैल चुबे थे ! कुछ लोगी 


१. वद्दी; प्रष्ठ १४ । २ बह्ी, पृष्ठ २६ ३०। ३ बडी, पृष्ठ ३११। 
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सुर्प-प्रतीक १६५४ 


के मन में यह शंका होती है कि उस समय समुद्र का मार्ग आज जैसा नहीं था, तब चारो श्रोर 
फैल जाता दुष्कर रहा होगा | किन्तु हजारों वर्ष पूर्व के संसार के भूगोल में श्रौर 
श्राज के मूयोल में बड़ा अन्तर है । श्री छ्लीलर ने सिद्ध किया है कि ईसा से २५०० से 
१५०० वर्य पूर्व प्रावैतिहासिक काल में हिन्दुस्तान और एशिया इतना मिला हुआ था 
कि अरेविधन सागर के तट पर स्थित सलकामेन-दोर वामक स्थान से, जो पाकिस्तान की 
राजधानी कराची से ३०० मील पश्चिम में हे, हिमाचल प्रदेश की शिमला की पहाड़ियों 
के चरणों में स्थित रुपड़ ग्राम तक--१००० मील से अधिक लस्बी यात्रा भूमाग से, पैरों 
सेकी जा सक्तो थो झौर इस १००० मील के भीतर स्थान-स्थान पर अच्छी खासी 
वस्तियां मिलत्रों थों । ऐसे मार्ग से प्रतीक तथा विचार को यूरोप पहुँचने में कितनी 
देर लगती ? 
ह्ोलर के अनुसार मानव-सम्यता बहुत पुरानी है। आज के ४ लाख से 
रे लाख साल पहले आदमी लकड़ी काटने का श्औौजार बना चुका था । श्राज के ५-६ 
हजार वर्ष पहले सिन्धु नदी के किनारे रहनेवाले जो पोशाक पहनते थे, वही पोशाक यूनान 
तथा रोम में भो यी। पुरुष घुटने तक की लुंगी पहनते थे। स्त्रियाँ छोटा घाघरा पहनती 
थीं। महेंजोदड़ो तथा हड्प्पा में प्राप्त मूत्तियों से यह पता चला है । वेश्याएँ एकदम 
नंगी रहती थीं ।* पर बाहर नंगी घूमती थीं या घर में, यह कोई नहीं कह सकता । 
समाज के ऐसे बहुत से नियम है जिनका श्राशय समझना कठिन है । यदि प्राचीन काल 
में कुछ जंगतो जातियों में रिवाज था कि पुरुष एकदम नान रहते थे और अपनी जनने- 
र्िय को लाल रंग में रंग देते थे,' श्र यह प्रथा इंगलैण्ड में रहनेवाले श्रसभ्य लोगों में 
भी थी, तो इससे कोई एक निन्दात्मक सिद्धान्त नहीं वन जाता । संसार में प्रतीक 
ही ऐसी वस्तु है जो एक देश का दूसरे से पुरातन सम्बन्ध सिद्ध करती है । हम लोग 
मात्ता की पूजा, मातृत्व की पूजा को अपने देश की सबसे बड़ी देन समझते हैं । प्रकृति 
को, माया की कल्पता सबसे पहले वैदिक आर्यो ने की । आये धर्म के प्रचार के साथ 
माता की पूजा भी चारों ओर फैला दी । समय के प्रवाह में उपासनाएँ भ्रष्ट होकर अंध 
विश्वास का रूप भले ही ले लें, पर मौलिक सत्य छिपता नहीं । एक विद्वान्‌ लेखक ने 
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सिद्ध विया है हि यूनानी सम्यता के समय में कितने भ्रधिव राज्यो में माता की पूजा 
प्रचलित थी । फोयेनिशियन सोग देवो शअर्स्ताती वे रुप में, फिशियन लोग सिवेली के 
नाम से, थेतियन बन्दीस (बन्दी देवी) थे नाम रो, श्रेटन निवासी “र्‌ही' (पाये बीज 
मत्र हा) के नाम से, एफेसियन लोग पब्रात्तासित वे नाम से, इरानी लोग प्नाइतीय 
(अनन्त) नाम स तथा कैप्पडिसियन लोग 'मा' बे नाम से जंगज्जननी माता वी पूजा 
करते भे । इन देवियो की पश्चिमी लोग जिस किसी निन्दमीय रूप से समीक्षा करें, 
वह झौर कुछ नही, बेवल माता वी धूजा है । गौलिक भाधार वही है ॥ उत्पत्ति तथा 
प्रजनन का सूर्य देवता दे साथ यूनान में कभी सम्बन्ध मही रहा । इसके देवता वो 
उनके यहाँ एरोस तथा देवी डेल्फी थी ९ तो फिर खोच-तानवर सब कुछ सूर्य वे ज़िम्मे 
करके उनकी प्राप्त प्रतिमागो की मर्यादा को खण्दित करने से क्या लाभ है ? 

बहुत प्रधिव तक-वितर्ग वरना मन का दोप है | पुरुष स्वय कुछ नही है । पुष्प 
सन है 'मनौमयोय पुरुष ।' पुरप का मन हृदय में जौ या चावल के एक-दो दाने की तरह 
पडा हुआ है और यह एक दाना ही मनृष्य मात्र का शासवः है, स्वामी है।' मत ने 
ही कहो पर बुषभ-बैल-न दी को सूर्य के साथ राशि-मडल का धोतक बना लिया, कही 
पर उसे शकर का बाहन बनाकर वर्पा तया झज का प्रतीक बना दिया | पर हमारे 
शास्त्रों में कही भी वृपभ को जनन शक़ितिया प्रुव्ोत्पादन का प्रतीक नही माना है। 
पाणिनि से प्रपते व्याकरण में वृषभ की व्याख्या की है-- 


वर्षति कामान, पुरमति इति बूंधम.3 
बर्षति मूत्रेण्ण भूमिं सिज्चति इति बुध ॥ 


प्रपने मूत्र से जो भूमि का सिंचन करे, वह वृषभ है । भूमि का सिचन सूर्य के दाय 
प्राप्त जल से होता है । श्रतएंव दोनो का गुण एक ही होने के कारण वृषभ को सूर्य के साथ 
भी बिठा दिया गया है । हमारे देश में ही नही, ससार में जल का मानव-जीवन के लिए 
महान्‌ महत्वबार बार धामिक रूप से प्रतिपादित हुआ है । इसी लिए 'भन्न', श्रर्याव्‌ करा! 
का दाता भी जल' है, वृष्टि है, जो सूर्य से प्राप्त होती है। लोकपालक विष्णु को भी 
जल से उत्पन्न तथा जल का निवासी, जल में शयन करनेवाला माना गया है । विष्णु 


१ . ए फक्काली--एजा ० धार जाल: शिवास्--एॉडिलातण्ट शिव 


909 छत 


२ (४ए८7--एथ्2९ 240 
३ ४ छे ए०टान-ाह परजरएड एफलफ़ाटड ण एफ --एणे 7-- 


93]--ए2्8० 39 


सुयये-प्रतीक -१६७ 


को नारायण भी कहते हैं । नारा का अर्थ है आप । आप का शर्थ है जल । जल में जिसका 
पहले घर था, वही नारायण-विष्णु-लोकपालक हैं-- 


आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनवः। 
ता, यदस्यायन पूर्व तेव नारायण: स्मृतः ॥॥ 
“>सनु ० १-१० 


सूर्य” का ठीक से अर्थ न समझने के कारण ही पाश्चात्यों ने उनके प्रतीक के बारे में 
भी भूले की है। वैदिक-शब्दों का अर्थ विना अच्छे ज्ञान के नहीं समझा जा सकता । 
उदाहरण के लिए 'यज्ञ' शब्द को लीजिए । ऋग्वेद में ही इस शब्द का प्रयोग शासन' 
के लिए हुआ है ।! यदि हम केवल 'हवन' के अर्थ में लें तो हमारा ही दोष है । यजुर्वेद 
में भ्रन्न को अग्नि का स्वरूप माना है तथा जल को सोम का शरीर । ये दोनों वस्तुएँ 
प्रजा के लिए अत्यावश्यक हैं । इन दोनों यानी अन्न तथा जलवाले संसार में व्यापक तथा 
प्रजा के रूप में पूजा-रूप से रहनेवाले--विष्णवे त्वा-विष्णु हैं । इसी लिए वे प्रतीक-रूप 
में संसार के पालक' कहे गये हैं । ईश्वर की वे पालक-शकित हैं । 


अग्नेस्तनू रसि विष्णबे त्वा सोमस्य तनूरसि. . .। 


इसमें जल तथा अन्न दोनों के दाता प्‌ृथक्‌ देवता हैं । कहीं भी दोनों के लिए एक ही 
देवता हों, ऐसा प्रकट नहीं होता । पर कई पश्चिमी विद्वानों ने सूर्य तथा श्रग्नि को एक 
ही देवता माना है और पारसी धर्म में तो अग्नि-पूजन को सूर्य का पूजन माना है । वैदिक 
देवताओं के वर्णन में हम सूर्य की तथा अग्नि की पृथक्‌ सत्ता स्थापित कर चुके हैं । अग्नि 
और सूर्य में एक ही चीज़ समान रूप से पायी जाती है--वह है ज्योति । किन्तु इस समान 
पा के होते हुए भी उनको पृथक्‌ देवता माना गया है । यजुर्वेद का प्रसिद्ध मंत्र है कि 
भ्रस्नि ज्योति: स्वरूप है । समस्त ज्योति अग्निस्वरूप है । यह ज्योति: स्वरूपता ही 
अग्नि को अपनी महिमा का प्रत्यक्ष वर्णन है । सूर्य ज्योति है। ज्योति ही सूर्य है । 
यही उसके अपने महत्त्व का उत्तम स्वरूप है । इस देह में अग्नि ही तेज है । ज्योति ही 
तेज है । यही उसका अपना उत्कृष्ट रूप है | सूर्य तेज है । ज्योत्ति ही तेज है । यही 
उसका अपना महत्त्वपूर्ण रूप है ज्योति सूर्य है और सूर्य ही ज्योति है। यही उसका 
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यथार्थ महत्त्व है! इस प्रकार यही प्रतिपादित हुआ कि अग्नि ज्योति-हप है। 
सूर्य ज्योति-रूप है ! सूय से ज्योति का गुण प्राप्त कर अग्नि देव को प्रतिष्ठित किया गया 
होगा। पर दोनो देवता भिन्न हूँ । इनके प्रतीक भी भिन्न हैं । भ्रग्निपुराण वे प्रारम्भ 
में ही लिया है-- 

विष्णु कालार्नि दद्रोड१ह विद्यासारबदामिते। 


ऋग्वेद में कर्ममेद से पाँच सौर (सूर्य से सम्बन्धित ।) देवता है । इतमें एक की 
सज्ञा मित्र हैं। “मित्र” देवता सूर्य के कार्यो में हितकर्ता के रूप में वणित है । प० बेदुक 
नाथ शास्त्री घिस्ते नामक घुरधर विद्वान का कहना है कि 'मारतीय-ईरानी' बाल से 
चलकर मित्र देवता ऋग्वेद का अपना रूप छोटकर मित्र वरुण” देवता वन गये । ऋग्द 
में भी केवल एक ही सूक्‍त मिन्न देवता के विषय में है । शेप सयुक्त देवता मित्नावशण 
के विषय में है ।* 


१. अग्निज्योंतिज्योंतिरग्नि'स्वाहा। स॒यों ज्योंतिज्योंति सये 
स्वाद, अग्निरवचों ज्योतिर्दर्व स्वाद सूर्थों व्चों ज्योति 
बंर्च स्वाद, ज्योति ये सूर्यों ज्योति स्वाहा । 
#-यजुर्वेद--अ० ३--भ० १--मत्र ९ 
देखिये यज़ुर्वेदसदिता-पृष्ठ ६९ | 
| ऑीमती मरे ने अपनी पुस्तक में मित्र तथा दर्व को एक ही देवता माना है। यह उनवी भर है! 


सूर्य तथा अग्नि 


सौर देवताम्रों में सूर्य प्रधान हैं। शरीक भाषामें सूपेकी हेलियस' कहा गया है । इस शब्द 
का अर्थ है तेजोमय । सूर्य का यही अर्थ वेदों से प्रमाणित है । वेदों में कई जगह वर्णित 
है कि सूर्य देवताओं के चक्ष्‌ हैं । उपा उन्हें ले श्राती है । सर्वेसाक्षी मूमण्डल पर “सर्वत्र 
भूढ़ विचरण कर जीवों की, मनुष्यों की गति-विधियों को देखते हैं । पुण्य-पाप को भी 
देखते हैं ।" नूर ही, वेदों के अनुसार, मनुष्यों को जगाकर अभीष्ट कार्य करने में प्रचृत्त 
फरते हैं। यही चराचर सभी की आत्मा हैं, सूर्य आत्मा जगतस्तुस्थुपश्च ।” सात 
घोड़ेवाले एक पहिये के रथ पर चढ़ कर चलते हैं । 'सप्त युंजन्ति रथमेकचक्रम्‌ ।' 
अग्नि के समान ही, सूर्य के विपय में मनो रम कल्पनाएँ वेद में प्राप्त हैं ।॥ कहीं उपा 


की गोद में खेलनेवाला बालक हैं । कहीं सूर्य उपा के पति हैं । सूर्य को आरोग्य का 
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देवता, शत्रुओं का नाशक, काल, संवत्सर, मास, ऋतु आदि का विभाजक माना 
गया है। श्रीतंत्नालोक में उनको रात्रि-दिन का विभाजक माना गया है'--- 


श्रोत्ने पम्वकसन्तानवितताम्वरभास्कर; ॥॥ ६-८८ 
दिनरात्निक्रमं में श्रोशंमुरित्यसपप्रथत्‌ ॥-६-८६ 


सूर्य का एक वैदिक गुण 'दुःस्वप्नों को मिटाना' भी है। सूर्य सुवर्ण के समान हैं । 
उनका रय भी सोते का है । देवता उन्हें अग्निरूप' से स्वर्गलोक में धारण करते हैं । 
सुप्रसिद्द गायद्वी मंत्र भी सूयंपरक है (३-६२-१० ) । इन सव बातों से स्पष्ट है कि जहाँ 
तक सूप तथा अग्नि के एक ही देवता होने का सम्वन्ध है, वेदिक प्रमाणों में वे नितान्त 
भिन्न हैं। दोनों में मूलतः भेद है । कहों-कहीं एक ही समान गुणधर्मी होने के कारण 
तुलना या अपेद किया जा सकता है | पुराणों में तो दोनों में नितान्‍्त भेद है। 

वैदिक साहित्य में, विशेषत: ऋग्वेद में इन्द्र के बाद महत्त्वपूर्ण देवता अग्नि” को 
साना गया है । लगभग २०० मंत्र श्रग्ति के विपय में हैं । अग्नि का स्वरूप यज्ञ की अग्नि 
के रूप में वणित है। अग्नि के नीचे लिखे पाँच विशेष नाम हैं---- 


१. श्री अभिनव गुप्ताचार्ये--श्रीतंत्रालेक--चत्तर्थ भाग, अकाशक, कइ्मीर सरकार, ओऔनगर, 
सन्‌ १९५२२--पृष्ठ ७७-७८ । 


र्०० प्रतोक-शास्त्र 


(१) धृत-पृष्ठ-घत पर जलनेवासा। 

(२) शोधिप्वेश--म्वाला-वेश व 

(३) रत श्मथु--लाल मूँछावाला । 

(४) तवीदण-दष्ट्र--बडे तीखे दौतोवाला । 

(५) झछमद्त--योने के दाँतोव्ाला। ५ 

वेद में प्रग्ति वी प्रनेंक उपमाएँ दी गयी हैं । कही पर उन्हें गस्ड, वही पर झा 
तथा कही 'हमस' वे समान वहा गया है । इन्हें इतना महान्‌ रुपान दिया गया है कि इनरो 
देवताम्ा का मुख कह दिया है-- 

अग्निषुणा ये देवा. । 

ऋण्वेद वे भ्रतुसार प्रग्निदेव दिन में तीन बार भीजन वरते है । उनकी उल्लतिं 
तीन स्थानों से होती है-- 

4 वाप्ठसे। २ जल से । ३ शुलोक (ग्ाकाश) से $ ऋणेद के परवुसतार 
परित के पाँच गुण विशेषण भौर भी हँ--- 

(१) सहक्श्न्न +- हजार सोगावाले, याती परम बलवान, । 


(२) यविप्ठ -+ जवान। 

(३) मेघ्य -- पविद्वतर। 

(४) कवि शस्त्र -- बुद्धिमानों के प्रियपात्न । 
(५) दमुना --+ गृह के कार्यों में सहायक। 


आगित को लोकप्रियता उनकी दो उपाधियों से और भी सिद्ध होती है । एुक उपाधि 
है, वै श्वानर, जिसका अर्थ होता है--ससार के सभी श्राणिया का प्रिय । दूसरी उपाधि है, 
नाराशस यानी सभी मर जिसकी स्तुति करते हैं । 

अग्नि की उपाधियों तथा प्रशसा के पढने से यह स्पप्ट है कि उनका गुण सूर्य से पृथश 
है लेकिन जो कुछ भी गुण है वह भाग का ही गुण है। भाग सभी को चाहिए । इसलिए 
वह नाराशस है, यानी सभी नर इसकी स्तुति करते है । आग से ही पापण होता है । भतएव 
यह वैश्वानर है ! हू हु कर जलनेवाली आग जवात भो होगी । पविद्न-से-्पविद होगी ! 
देगी तथा भयकर भी होगी । आग की लाल लपरें होती है मत के उसकी लाल मूंछे कही 
गयी हैँ । इस प्रकार अग्नि के गुणा को प्रतीक-रूप में मानकर उसे पृथक्‌ देवता माना 
गया है ॥ आधुनिक विद्वान्‌ तो यहाँ तक कहते है कि अग्नि! शब्द या नाम ही इडी- 
मूरोपीयन है। लैंटिव भाषा में इसे 'इग्लिः तया स्लैवानिक भाषा में 'मोस्नि' कहते है! 


सूर्य तथा अग्नि 03 


इग्ति तथा ओरिन दोनों शब्दों का अर्थ है फुर्तीला । झाग में फूर्ती नहों तो वह आग कैसी ? 
पुराने जमाने में दो लकड़ियों को रगड़कर आग पैदा की जाती थी । ऐसा करने में-रगड़ने 
में-काफ़ी ताकत लगती होगी । इसी लिए अग्नि को 'सहस्‌-पुत्न', याची ताकत का बेटा 
कहा गया है। 
दो अर्रणि-दण्डों से प्राचीन काल में अग्नि पैदा होती थी । अव भी उन स्थानों में जहाँ 
* दियासलाई नहीं पहुँची है, वैसे ही रगड़ने से पैदा होती है । इसलिए अ्रग्नि का एक गण 
और वन जाता है । जिन दो लकड़ियों की रगड़ से-पिता-माता के द्वारा-अग्नि पैदा होती 
है, उसे ही वह मार डालती है, यानी वे दोनों लकड़ियाँ जल जाती हैं । पुराणों में अग्नि 
को माता-पिता का हन्ता भी कहा गया है । वेदों के अ्रनुसार श्रग्नि का रथ सोने के समान 
चमकता है । दो लाल घोड़ों द्वारा खींचा जाता है । जिस रथ पर देवताओं को विठाकर 
यज्ञभूमि में वे ले आते हैं उसे 'दयुपुत्र' या 'द्योष्मिता' कहते हैं । कहीं पर इन्द्र और भ्रग्नि 
को जुड़वाँ भाई भो कहा गया है । पुराणों के अनुसार अग्नि की उत्पत्ति दस कन्याओं के 


द्वारा बतलायी गयी है । ये दस कन्याएँ और कुछ नहीं, हाथों की दस उँगलियों हैं, जिनके 
सम्मिलित प्रयत्न से आग पैदा होती है । 


वेदों में अग्नि के दो स्थान वतलाये गये हैं---चुुलोक, यानी स्वर्गलोक तथा पृथ्वी 
लोक । उन्हें ऋत्विक्‌ या यज्ञ का विद्वान्‌ भी वार-वार कहा गया है । उन्हें देवदूत भी 
कहा गया है । उपा के उदित होते ही वे पैदा होते हैं । चूँकि ये प्रात:काल जाग पड़ते हैँ 
अतएव इन्हें 'उपर्वृध्च' भी वेद में कहा गया है । साधुओं की एक तपस्या होती है चौवीसों 
घंटे पंचारिन सेवन करना, यानी चारों तरफ आग जलाकर बैठना, पर सर के ऊपर यानी 
पाँचवीं आग कहाँ से आयेगी ? शास्त्रकारों ने पाँचवीं अग्नि सूर्य को माना है । इस प्रकार 
दो-तीन बातें तो अग्नि तथा सूर्य को एक में मिला देती हैं, पर दोनों में मौलिक भेद अवश्य 
है। पश्चिमी लेखकों ने जिस प्रकार मित्र तथा सूर्य को एक ही देवता माना है, उसी 
प्रकार अग्नि को भी । पर मित्र तथा सूर्य का किसी रूप में सामञजस्य हो सकता है, 
अग्नि का नहीं । है 
मित्र की उपासना के साथ जो तांत्रिक उपासना चल पड़ी थी, वह ईरान से लेकर 
यूनान तथा रोम देश की ही विशेषता है । सूर्य-उपासकों में और कहीं ऐसी उपासना नहीं 
मिल सकती । यह हो सकता है कि ईरानी आर्थों से सूर्य को मित्र के रूप में ग्रहण किया 
हो । इसी से 'मैत्नेय' सम्प्रदाय चला होगा, जिसे पश्चिमी लेखकों ने 'सिथ्रज' कहा है । 
रोम में मैज्नेय सम्प्रदाय का वड़ा जोर था । यूनान ने रोम पर आक्रमण कर उसे अपनी 
सभ्यता तथा प्रतीक, दोनों ही प्रदान किये थे । रोमन सम्राद्‌ ईश्वर की-तरफ़ से राज्य 


र्ण्र ब्रतोश-शारव 


में प्रतिनिधि था गया था। यानी, राज्य गे लिए वह ईश्यर वा प्रीर था।। मैंतेशा 
का गंग्राट से पर्राप्त सहायाा मिलती थी । घर इसता यह प्र्ष नहीं है वि यहि मूरोत 
या ईरान में सूर्य तया मित्र, दोना वैदिक देवताप्रा को एव में मित्ता दिया रया तो में व 
जगह एव ही रूप में पूजे जाय लगे थे । हमारे देश में सूर्प हो, भयवा भ्रग्ति हो, उपदिता 
बा प्रग यह सदी रदा है कि प्रतीत को साघ्य मावतर उसी में प्रपती बुद्धि का समाप्तगर 
दें । क्री मे दन ने हिन्दू प्रतीत भी व्याय्या परते हुए स्पष्ट सिखा है वि ससार में सबसे 
भाहत, सबसे प्धिय पूजित तथा सबसे भधिव गुढ़ भर्म वाला प्रतीन ७2 है ! यह हम 
प्रतीए है। प्राण ही प्रद्म है। शर्मा, विष्णु तथा महेश-जन्म देनेवाली, रणा गरले- 
बाजी तथा सहार करनेवालो, तीना शवितया ब अ्तीब तीन भ्रक्षर भ॑ उ म-ं2 है) 
सौर-मण्डल में ६ प्रह्म में हर एवं या प्रतीया बनावर उनके गुण तथा सत्ता को ध्पिर 
रूप प्रदान जिया गया है। जैशे+- 


गर्व या (2 +- जज स्प 
#ति था #सा2- तोहे की क्रटारी 
छुक ४ पे 7 बहष्कोण 
बढ तन प््2 - कमल कक्षा फूल 
डुछ या ८) 7 घहुष 
ह#ाक्ष पाए ८५ 7 स्कोण 
++ ९-४ _- अ्द्वनन्द्र 
कद न प्‌ ह. सर्प 
राहु ल्क््ध्सार - शटियाल 
इन प्रतीका की हम झागे चलकर व्याख्या बरेंगे । पर प्रतीक चाहे विसी भी € 


में हो सकता है । श्री गेडन के कथनानुसार “ प्रतीकोपासना से लक्ष्य होता है शरीर ऊँचे की 
उपासना तथा स्थान को प्राप्त करना । 


१. एकाव्त फट. ]ग्का०७. संडडपाह+--हिग्रत््वग्छबाल्वद ० सिचाह्ञणा शाप 
कफार * टस्‍बकथि-- 5/7एगाहआा--कृब्टर 40 


सूर्य तथा अग्नि २०३ 


अस्तु, सूये तथा अग्नि दोनों भिन्न शक्तियां हैं । सूर्य तथा अग्नि के पौराणिक रू 
में वड़ा अन्तर है । कूर्मपुराण में सूर्य के रव के सात घोड़े वतलाये गये हैं । श्राज का 
विज्ञान साक्षी है कि संसार को 'रंग' नामक वस्तु सूर्य की किरणों से प्राप्त हुई है । सूर्य 
को किरणों में सात रंग हैं । कूमपुराण में इनको सात छन्द कहा है--गायत्ी, चृहति, 
उप्गिक, जगतो, पंक्ति, अनुप्टूप्‌ तथा लिप्दुप्‌  कूर्मपुराण के अनुसार सूर्य की अनगिनत 
किरणें हैं, जिनमें मुख्य हैं-- 

सुपुम्ना, हरिकेश, विश्वकर्मा, विश्वक्षवा, सेंजदस्तु, श्रद्धंवसु तथा स्व॒रक ।* 

भट्दसाली ने अपनी पुस्तक में सूर्य की तीन स्त्रियों का वर्णन किया है । वे हँ--- 
पुरेणु, विक्षभा तथा उपा '' ये तीन पत्नियाँ भी उनकी तीन शक्तियों के प्रतीक हो सकती 
हं--उत्पादक, पालक, विनाशक | उपा उत्पादक शवित होगी । पर इन वातों को 
संकुचित रूप में ग्रहण करने के कारण या ठीक से न समझने के कारण पश्चिम के विद्वान्‌ 
पड़ा अनर्थ कर बैठते हैँ---अपनी बुद्धि को ख़राव करते हैं । 


*. क्रू्मपुराण, वंगवासी संस्करण, पृष्ठ १८६। 

२. वही, पृष्ठ १८८। 

३. सिबाावष्यो5 एट090027००07 ०0६ छत क्ात फ्वात्राक्माट्वा 56परो9- 
६प्रा४5--]28८९०--928---92286 69. 


नन्द्रमा 


हमारा येदित वचन है--/“चन्धमा मासी जात , गूर्यों ज्योतिरजायत ।/ पद्म 
मन के देयता हू तया सूर्य प्रवाश मे देवता दूँ । शारसों में मन सथा युद्धि गा घख्मा मे 
बडा पना सम्बन्ध है । प्राथुनि7 विशान भी यह मानता है मि भस्म वा मन पर बहा 
प्रभाव पडवा है । घादती रात में पद्धमा ही भोर बहुत देर तक भाँयें गढापर देयते से 
बुद्धि यराय हो जागी है । पागसपन मे लिए 'सपुनेयी' शग्द चद्धमा से हीवना है । 
पुरानी बोमारियाँ भमावस्या भयया पूणिमा पे दिन बटूत जोर परड लेती है । प्रत्मः 
हत्या भी एप पागलपत है । भधिय्रांश भारमहत्याएँ पूणिमा ये दिन या एक दिल धागे: 
पीछे हावी है। हमारे वेदा की महानता है कि जिस परिणाम पर वैश्ानित भाज इतने 
परिथम से पहुँचे है उसकी घोषणा हमने कई हजार वर्ष पहले यर दी घी । 

मुसलमान भाइया वे कुरान शरीफ में सूर्य-घन्द्रमा या एक साथ झिक्र भागा है। 
३६वीं सियार-सुरे यास्ीन--में लिया है- 


ये शम्सों सत्मी से भुस्तकरिल्लहा जालिका तकक्‍दौरुल 

अश्वीदिल अलोम, यलस हमर, #द्दों मा हो मनाशिलाइत्ता 

आद कह्ल उर्जूनिल, प्रदोल कदोस लश्शमसोयम बग्ोलय अन्‌ ॥ 
सुम्‌विफकह क़मर बलतू लयलो साविकुप्रह्ार व कुल्लुम फी फलकी यस वहन 


अर्थात्‌ “पाक है वह ज्ञात जिसने हर तरह की चीजें तथा इसान की किस्म में से हर 
चीज़ पैदा वी है । उनको समझने बे लिए हमारी एक निशानी रात है । झौर दूर है 
कि झपने एक ठिकाने की झोर चला जा रहा है । यह मम्राजकर खुदा का बाँधा हुमा है, 
जो श्षवर्देस्त है भौर हर चीजो से झगाह है । झौर चाँद है कि उसके लिए हमने मणिले 
ठहरायी । यहाँ तक कि झाधिर महीने में घटते घटते ऐसा टेढा झौर पतला हो जाता है; 
जैसे खजूर की पुरानी टथनी । न तो सूरज ही से बन पडता है कि चाँद को जाजे भौर ते 


१ [पाक सर चन्द्रमा या, 7/072८9 ** परायऊूपन । 
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अग्नेजी ससकरण 


चन्द्रमा श्ण्श 


रात ही दिन के पहले हो सकती है । और क्या चाँद और क्या सूरज, सव अपने-अपने 
मदार (घरे) में पड़े तैर रहे है ।” 
आज के लगभग १४०० ब्य पहले की यह उक्ति भी काफ़ी महत्त्व रखती है । इसमें 
चन्द्र और सूर्य को भगवान्‌ की दो रचनाएँ स्वीकार किया गया है जो ईश्वरीय विधान से 
वँधे हुए है । हिन्दू शास्त्र की वात तो जाने दीजिए, मुसलिम धर्म में भी अरद्धं चन्द्र को 


धामिक प्रतीक के रूप में कभी नहीं माना गया था । इक्तवाल ने अपनी शायरी में जो - 
लिखा है-- 


ख़ज्जर हिलाल का है क़ौसी निशा हमारा 


वह सितारा युक्त चाँद वना झण्डा तो हजरत पैगम्बर साहव के कई सौ वर्ष बाद 
अपनाया गया । मुसलिस धर्म में प्रतीक की व्याख्या करते हुए श्री मार्गोलियथ' कहते 
हैं कि इस्लामी भाषा में प्रतीक का समानास्तर या पर्यायवाची' शब्द नहीं है । निकटतम 
शब्द हि-आर' या घि-यार' या अरवी में 'किनायाह' प्रतीत होता है ।* हज़रत 
मुहम्मद साहब ने अपनी सेना के झण्डे पर रोम साम्राज्य का बाज' पक्षी अ्रपनाया था । 
वाद में अव्वासिया ने काला झण्डा बनाया जिस पर “मुहम्मद पैगम्वर हैं” 
लिखा रहता था। अलविदा का झण्डा हरे रंग का था । उम्मद का झंडा सफेद 
र्ाकाथा। ट्यूनीसिया के सुलतान ने रंग-विरंगे कपड़ों के झण्डे रखे। 


किक यह मुस्लिम प्रतीक नहीं है। तुर्की साम्राज्य के उदय के पूर्व 


मुस्लिम सस्जिदों की मीनारों के ऊपर यह शोभा तथा झाूंगार के लिए बनाया 
जाता था ।* प्राचीन रोमन साम्राज्य में उनके “सीनेट” (राज्यपरिपद्‌) के सदस्य 
अरे चन्द्राकार जूता पहनते थे । पुराने तुर्की मंदिरों पर भी श्रद्धं चन्द्र बना रहता 
ता। असल में इस प्रतीक का अत्यधिक उपयोग प्राचीन वाइजेंटाइन साम्राज्य में 
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५० वही, पृष्ठ २४५। 


२०६ अ्तोक-शास्त्र 


होता था । उसी से तुक लोगा ने इसे अपनाया । वौसनिया में भी इसी प्रतीक का 
उपयोग होता था । इसलिए श्री सैसाविनो! का कहना है कि सन्‌ १४६३ मे खरीफ 
शुहम्मद द्वितीय ने वौसनिया पर कब्जा कर लिया झौर वहाँ के प्रतीक को अपना 
लिया । मार्गोलियय कहते है' कि ईसदी सन्‌ ११५६ में श्रलमाहद वर्ग ने तया मिस्र के 
फातिमी वर्ग ने भरद्धं चद्ध का झण्डे पर स्थान दिया । पुतनहम का कयन है कि तुक्छतितल 
के सुलतान सलीम प्रयम ने (शासनकाल सन्‌ १५१२ से १५२०) इसे पहली वार अपने 
झडे पर स्थापित किया ।* मार्गोलियय ने एक बडे मार्क की बात कही है: 

'अरद्ध चन्द्र ऋ्मागत वढते रहनेवाले (यानी ह्वितीया के) चन्द्र का बयातक नही है। 
बहू पतनशील यानी समाप्तप्राय होनेवाले चन्द्र का द्योतक है, जिसके बाद उपारदीर्त 
आता है । यानी झ्रधकार के वाद प्रकाश, रात्नि के वाद दिन की “आशा” का परवीर्क 
है । प्र्द्ध चन्द्र आशा का प्रतीक है ॥/" 

चन्द्रमा को झाशा का प्रतीक सानने की यह बडी मनोरम कल्पना 
विद्वान्‌ भी इसे अपने धर्म का प्रतीक नही मातते । जो लोग ईद के चाँद से पर्दे चंद 
के प्रतीक को मुसलिम घर्मं के साथ मिला देते है वे भूल कर रहे है । हिन्दू धर्मे तया साहिल 
में चन्द्रमा के सैकडा नाम है । उसमें उनको अमृतवर्षा करनेवाला, शीतलता 
स्वच्छ प्रकाश देने वाला, ऐसे अ्रनेक नाम दिये है । कुछ रीचक नाम है-< 
औषधीश, निशापति, हिमाशु, श्वेतवाहन, तुपार-किरण, सुधानिधि, तुज्जी, भगत, 
इवैतद्युति, शीतल-मरीचि, इत्यादि । 
ऋग्वेद में चन्द्रमा का वर्णेव है-- 
उतन सुद्योत्माजीराश्वों होताम्व ख्णवच्चरद्ध रथ | 
का० १०१४१ १९ 


है । मुसलिम 


चन्द्रमा का इतना ही भर्थ नही है । योगशास्त्र के पण्डित जानते है कि भदुप्त कै 
शरीर में भी सूर्य तथा चन्द्र की स्थापना है । अुव्रो के सध्य में, जहाँ पर हम टीका अथवा 
चन्दन लगते है, वही पर चन्द्र-मण्डल है जिसका शास्त्रीय नाम सोम मण्डल है । मानते 
अपने ध्यान या चित्त का इसी स्थान पर, इसी मण्डल में स्थिर करता है । उस स्थान का 
निर्देश करने के लिए ही तथा उसकी महत्ता को याद दिलाने के लिए तथा प्रतीक रूप से 
समझाने के लिए उसी स्थान पर नित्य टीका, रोली या चन्दन लगाते हैं । उसी स्थान पए 
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चच्द्रभा २०७ 


अपनी भ्रुव्रों के वीच में मन-बुद्धि-चित्त को एकाग्र करने से शरीर में अमृत क्री वर्षा 
(वहीं से) होती है । हृठयोगप्रदीपिका में लिखा है-- 
तमध्यतागस्थ सोससण्डलम्‌ । 
इसके टीकाकार से लिखा है--- 
चर्दरात्‌ सवति यः सारः स स्थादमरवारुणी । 

चन्द्र नाम की एक नाड़ी भी शरीर में है । पद्मासन लगाकर योगी चन्द्र नाड़ी में 

प्राण को भर लेता है । 
वद्धयझ्मासनो योगी प्राणं चन्द्रेण प्रयेत्‌ । 

हठयोगप्रदीपिका की यह सूक्ति है । श्रतः मन के देवता चन्द्रमा योग के, क्षेम के, 
शरीर के भी देवता हैं। पर, चन्द्रमा को योग का, श्रमृत का, शरीर की यौगिक क्रिया का 
प्रतीक न मानकर अज्ञानी लेखक अर्द्ध चन्द्र को स्त्री की योनि का प्रतीक मान बैठे हैं । 
हाडिज लिखते हैं कि चन्द्रमा गर्भ धारण करानेवाला देवता समझा जाता था । पुराने 
जमाने में स्त्रियाँ चांदनी रात में इसलिए नहीं सोती थीं कि चन्द्रमा अपनी रश्मियों से 
उनके साथ प्रसंग करेगा और उनको गर्भवती बना देगा । बहुत से प्राचीन लोगों का यह्‌ 
भी विश्वास था कि सूर्य गर्भ धारण करानेवाला पुरुष है तथा चन्द्रमा गर्भ घारण कराने- 
वाली स्त्री है ।१ 

भारतवप में चन्द्रमा को र्त्नी कभी नहीं समझा गया था । सौन्दर्य की तुलना में 
स्त्री के प्रयोग में चन्द्रमा आता है, पर वह स्वयं स्त्नी नहीं है । वे-पढ़े-लिखें लोग भी आजकल' 
अपने बच्चों को “चल्दा मामा” सिखलाते तथा दिखलाते हैं । चन्दा मामी या माता नहीं 
कहते । पर, भारतीय विद्वान्‌ रामबहादुर गुप्ते ने अपनी पुस्तक में सती-दाह की प्रथा 
कौ बड़ी सुन्दर व्याख्या की है । अपनी पुस्तक में सती-स्तम्भों पर चन्द्र-सूर्य को साथ 
6; वने देखकर वे इस नतीजे पर पहुँचे हैं कि चूंकि बुन्देलखण्ड में हर सती-स्तम्भ पर 
पृप-चन्द्र बना हुआ है, इससे प्रकट है कि ये सच्चरित्नता के प्रतीक हैं तथा सती पत्नी का 
अपने पति के साथ अमर-वंधन प्रकट करते हैं ।”'३ स्त्नी के रूप का द्योतक होने के कारण 
चन्द्र को स्त्री का प्रतीक भले ही मान लें, पर सती-स्तम्भ पर सूर्य और चन्द्र केवल परम 
शिव तथा परा शक्ति या पुरुष और प्रकृति के प्रतीक माल्र हैं । 
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रामय-बास पाकर देशों में मानव वी विचारधारा तथा उसके प्रतीव वद्त 
जाते है । हमने ऊपर नवपग्रह्म या प्रतीक दिया है । मिस्र में उनवा रूप बदता हुमा 


था। वहाँ पर मंगल को /५ मे बनावर बनाते हैं। 
मगल मारव प्रह है। झतएव मारने का, मृत्यु का प्रतीक है। 
शमि भी मारक है, भ्रतः मिस्र में उसे हसिया का रूप दिया गया। 


प्राचीन भिस्र में चन्द्रमा को ७४ भर्दे चन्ध्राकार ही बनाते थे । यह “घटने बढ़ने 
की चन्द्रगति की प्रकट करता था । धर्म तथा प्रतीक दोनो ही समय तथा स्थान के भेद से) 
अपना रूप बदलते रहते हैं । ईसाई धर्म के विद्वानों का कहना है कि स्वय अभु ईसा 
अपनी माता मरियम की उपासना की वात कभी नही कट्दी थी । ऐतिहाप्िक दृष्दि से 
ईसा के जन्म-दिवस का भी कोई प्रमाण मही है! । ईसा में अपने जीवतकाल में, सेप्ड 
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मैथ्यू के अतुसार', कहा था कि जो भी उनके परम पिता के तत्वों का प्रचार करेगा, 
वही उनकी माता, बहन या भाई होगा । ईसा के जन्म-दिवस को २५ दिसम्बर को निश्चित 
करना तथा बड़े दिन में खूब उल्लास मनाना ईसाइयों ने रोमन 'सैटरनालिया'' त्योहार 
से सीखा ।* २५ दिसम्बर तथा उसके साथ के उत्सव का सबसे पहले पहला वर्णन चौथी 
शताब्दी में मिलता है । कुमारी मरियम की पूजा तो इसलिए शुरू हुई कि चूंकि सभी धर्मो 
में देवी-उपासना थी, इसलिए ईसाई धर्म में भी होनी चाहिए थी। श्र यह पूजा 
पहले शुरू हुई सिकन्दरिया में--मित्न में---जहाँ मित्र की देवी आइसिस की पूजा का 
वड़ा भारी केन्द्र था । कुमारी मरियम की पूजा की घोषणा ईसवी सन्‌ ४३१ में सिरिल ने 
सिकन्दरिया में की थी ।* ईसा मे स्वयं कहा है कि “ ऐन्द्रिक दुर्वलता मनुप्य मे ईश्वर- 
प्रदत्त है ।!४ 
पुरुष-स्त्री की इस प्रकार की कल्पना में, मातृत्व के साथ ही विलास की भावना के साथ- 
साथ विकास में,दैवदत्त ऐन्द्रिक दुर्वलता के कारण मनुष्य एक पर एक नये सिद्धान्त बनाता 
चले तो क्या किया जाय | कटनर लेखक का कहना है कि भिल्ली लोग १० की संख्या 
0 को पूर्ण संख्या मानते थे; पुदष का द्योतक था ,० स्त्री का । इब्नानी (हिल्रू) 
भाषा में उनकी वर्णमाला में सबसे छोटा अक्षर योद (०) है ।" यह अक्षर सब भक्षरों 
का पिता है। यह भी पुरुष-स्त्री का प्रतीक है । मिस्त्री -ईरानी प्रतीक ९ पुरुष-स्त्री 
केयोनि-प्रसंग का सबसे पूणे प्रतीक था । पुरुष श्रपनी पत्नी की उंगली में अंगूठी इसी लिए 
पहनाता है कि वह अपने दोनों के पूर्ण संसर्ग ए का प्रतीक बनाता है । मिस्री लोग इसी 
भावना से चन्द्रमा को स्त्री का प्रतीक मानते थे और सूर्य को पुरुष का । वे सूर्य को ओन 
या औन कहते थे जो उ० से मिलता-जुलता है। भ्रद्धेचद्ध ७ को वे योनि के प्रतीक-रूप 
में बनाते थे, चन्द्रमा को वे दैवी प्रकृति का, शक्ति का प्रतीक मानकर पृथ्वी में बिल्ली 
को चन्द्रमा का प्रतीक मानकर पूजते थे ।$ मिस्नी लोग चन्द्र को सोम कहते थे । 
श्रीमती मरे ऐँसले ने सिद्ध किया है कि संसार के हर कोने में सूर्य-ठपासना प्रचलित 
थी ॥ यूनान के “अ्ौौसस ” देवता भारत के “वरुण” देवता हैं ! ईरानी लोग इनकी स्वर्ग 
आकाश तया भेघ के जल-देवता मानते थे | जब भारतीय आयें दक्षिण भारत पहुँचे 


१. बहीो, पृष्ठ १०७॥ 

२. वही, पृष्ठ १०७ २०शात्र 52प्राग्रशा8--5शपा॥ 5 शनि तथा शैतान दोनों अर्थों में 
रोम में उन दिलों इंसान शैतान वन जाता था । 

है. घही, पृष्ठ १०८॥ ड.. वही; एछ २४१ ! ७, ४०7० (707). 

६६ 9. (पछ९४-..8 5007६ प्ञणए णएई 58०४ फेण्चआए, ४ 


७; (5३ शिवाा23ए क्‍॥्गरछेर्टए, 59प्रॉ7ण॑डाा 0 धा€ 8०5६ & ४४९४-.-09४० 29, 


२१० प्रवोक-शास्त्र 


तो वहां जाकर वरुण पृथ्वी-स्थित समुद्र तथा जल के देवता वन गये ! उस समय दक्ष 
भारत में सू॑ को वरुण देवता वा नेत मान लिया गया । मित्र प्रवाश वे देवता ये 
लोगा का विश्वास था कि वे एक ही रथ पर बैठते ये । एव ही स्वर्ण रथ पर यात्रा व रते थे । 
विवाह ये समय अग्नि-पूजा तथा झग्ति के सामने वर-वधू का शपय लेना मानी भ्रग्ति के 
साक्षी बनाना--यह भी सूर्य की पूजा है, श्रीमती मरे की दृष्टि में ।' पर, हम भग्निदेव 
की भ्रत्ग सत्ता सिद्ध बर भाये है ! 

प्राचीन काल से पूर्व की ओर मुख करके पूजा करने की रीति को भी भु्य-उपासना दी 
परिणाम मानते हैं । सूर्य जिस दिशा में प्रकट हो, उसी दिशा में मुख कर पूजन का विधान 
हमारे शास्त्रो में भी है। श्रीमती मरे वा बथन है कि भारत में बहुत-से मन्दिर इस दर्ग 
से थनाये गये है कि सूर्य की प्रथम किरण उनवे अवेश द्वार पर पडे । सन्‌ १६०७ में 
प्रकाशित श्री जेफरी की पुस्तक के' झनुसार पुराने समय में ईसाई गिर्जाघर भी इस 
प्रकार बनाये जाते थे कि सूर्य की किरणें उनके प्रवेश-द्वार पर पडें । पूर्व की दिशा के विषय 
में लोगो में काफी प्रधविश्वास है। यूरोप में यदि शराब का प्याला “सूर्य वे मार्य 
से न चलकर “दायें से वाये ” का दौर चलता है तो लोग उसे बडा शुभ समयते हैं । 
यूरोप के दक्षिणी भाग के मुकाबले में उत्तरी भाग में सूर्य, चत्ध तया भरिन के प्रतीक 
प्रचुर तथा झधिक मात्रा में मिलते है ) उत्तर के ठष्डे प्रदेशों में प्रकाश तथा गर्मी का कही 
भ्रधिक महत्त्व है । स्वेडन तथा नावें में पत्थर के युग में () चन्द्रमा का प्रतीक था 


त्तवया 3) 5 सूर्य का । भीतरी रेखाएँ पूर्व-पश्चिम तथा उत्तर-दक्षिण की दिशा्री 


रा 4 
की बोधक हैं । डेन्मार्क में सूर्य का एक प्रतीक मिलता है हक 5 


कोपेनद्रेयन के भ्रजायबंधर में एक बत्तेन मिला है जिस पर सूर्य के रथ का पहिया 
बना हुआ है ॥ सूर्य के रथ के पहिये का प्रतोक हालैण्ड तथा डेस्माकक में प्राप्त 


गहनो पर भी मिलता है। यह इस प्रकार है । हार्तण्ड तथा 


१. बढ़ी, पृष्ठ २०। २« बह्दी, पृष्ठ श१त 
३३ 72, र[९ए--#जंवप्ायंबण वरल्कृल्ता०7ए"--807, 
४. औमती मरे, पृष्ठ १३। ५. वद्दौ। पृष्ठ २३ । 


चन्द्रमा २११ 


डेन्माके में तो यह भी नियम था और अव भी किसामों में पाया जाता है कि 
मकान तथा अस्तवल में छत पर एक पहिया (चक्र) उलटकर रख देते हैं । बेड़न में 
खलिहानों तथा गिर्जाघरों में सबसे ऊपर पहिये का प्रतीक वना हुआ है ।* वौद्धकाल 
में भारत में जिस “चक्र” का प्रचलन हुआ, वह घम्म-चक्र (धर्म-चक्र) था । भगवान्‌ बुद्ध 
से धर्म का चक्र चलाया---इसलिए पहिया एक घामिक प्रतीक वन गया। श्रास्ट्रिया में एक 
मिट्टी की वस्तु मिली है जिस पर सूर्य का प्रतीक बना हुआ है । चन्द्र तथा सूर्य के गहने 
तो बहुत अधिक मात्ा में पाये जाते हैं । सूर्य का प्रतीक आयरलैण्ड तक में पाया गया है । 
अलवानिया में स्त्रियां अपने हाथ पर सूर्य तथा चन्धमा का गोदना गोदाती थीं । चन्द्रमा 


का प्रतोक स्कॉटलैण्ड तथा इंग्लैण्ड में भी मिलता है । वेल्स में एक पूजा का पात्न मिला 


से ह प सैनों < ३५ 
है,जिस पर चन्द्र, सूर्य तथा स्वस्तिक तीनों एक साथ बने हुए हैं व 


इटली में प्राप्त एक प्रतीक में चक्र (पहिया), स्वस्तिक, चन्द्र तथा सूर्य, सब 


एक साथ बने हुए हैं । स्विट्जरलैण्ड में भी इसी प्रकार के 


प्रतीक उपलब्ध हैं ।* 





३. वही; पृष्ठ ३४ । * २, बही, पृष्ठ ४३॥ 


२१२ प्रतोषष-शास्त्र 


यहाँ से एव स्पान में कुछ ऐसे पत्थर पायें गये है जितको “बल्व॑राका पत्थर 
गहते हूँ । एवं शिला पर, जो प्रार्गतिहासिक मुग की वही जाती है, चद्धमा गे २४ 
अतीक बने हुए है । यदी पास में एक ऐसी शिता है,' जहाँ पर बहा जाता है कि 
नरबति हाती थी । 
श्रीमती मरे ने याफी प्रध्ययन तथा योज वे बाद शिन प्रतीक को खोज निवाला है, 
उनके विपय में उनकी वैस्ती योथी तया छिछली राय नही है जैप्ी वि बहुत-रे पश्चिमी 
विद्वाता की। चद्धमा वो सृष्टि में 'उत्पादन' तथा 'उर्वेरता' मा श्रतीव तो उत्दाने माता 
है, पर बटनर ऐसे लेपवो वी तरह उसे स्त्री-भग या प्रतीक नही माना है। तत्रशारत्र में 
आुडमध्य में श्थित चन्धमा द्वारा शरीर बे भीतर भमृतवर्षा या बडा ही महस्वपृण विवेधन 
है । इस लोक तया परलोव के लिए परम बल्याणवारी भ्रुव-मध्य-र्पित चर ज़ियावे 
महर्व को अतीक रूप में सममाने के लिए ही घस्द्रमा का प्रतीक बना है । भ्रम्विका को 
'अर्ध-घन्द्रिका' भी कहा गया है । स्पष्ट रूप स इन यौगिक तत्वा की त्ताविक क्रियाप्रा। 
को हम यहाँ पर न देकर बेयल इशारा मात्र वर देत है । इसलिए हम इतना हा लि 
दें कि प्र८-चन्द्र वास्तव में परा शक्ित का प्रतीक है भौर चूंकि हमारे शारत्ष में परम श्वि 
तथा परा शवित वे सपट्ट से ही सृष्टि की समूची उत्पत्ति तथा क्रिया मानी गयी है. इसी 
लिए सूर्य को परम शिव तथा घर को परा शवित का श्रतीक मान लिया गया है। 
चन्द्रमा चूंकि भ्रमृतवर्षा करता है भौर भ्रुव-मध्य में स्थित पर््धं-चद्ध मौगिक तिया 
द्वारा समूचे शरीर को भमृत प्रदान बर्ता है, इसी लिए भमृत वा उद्गम 'माता 
होने के वारण पुरुष होते हुए भी उसे परा शक्ति वग प्रतीक माना गया है । ततालाक 
की दीका में लिखा है-- 
शशाद्गुशकलाकारा अम्बिका चार्थध चसिका 
एकैवेत्य परा शकितस्त्रिधा सा तु प्रजायते ॥। 
चन्द्रमा को सृष्टि का प्रतीक, झग्नि को सहार का प्रतीक तथा सुर्ये को परम शिव की 
प्रतीक माना गया है--और ये सव परमेश्वर के ही विविध रूप हँ-- 
चन्द्र सूध्डि विजानोयादग्नि. सहार उच्यते ॥ 
अवतारो रवि प्रोक्‍तो भध्यस्थ- परमेश्वर ॥' 


१ या शथ/व्‌ &ााष्राए्टाड बात ४०३]/० हछाऊ, उंघ5 2०००४ एाभग्रशाटन- 
[शा चं०5 54प्रश्ब8६४१---59णा6 ० पी 32ए१६९5. 


श.4 शिहाल्ट शैशिापटि, 
३. तत्रालेक, मय २--ततौय आदिनक, इल्येफ ६७ को थैका, पृष्ठ ७७ । 


४. यही एड ७९३ छ 


चन्द्रमा शभ१रे 
शिव के बिना पतितस नहीं, णवित के घिना शिव्र न्तीं--उसी प्रकार सूर्य पं तथा चन्द्र 
गा शावतल नहा, सावते की बना शसिद नत्ल-+र कार नूथ तथा चच्छ 
का अच्योन्यान्षित सम्बन्ध है । 


ने शिव: शवितरहितों न शश्ति: शिव्वलजिता पा 


सूर्य तथा चन्द्र को इस गौगिक रूप में श्राज के हजारों बर्ष पहिले आर्य सभ्यता ने 
अपनाया था। तंद्नजास्त्त भ्राज का नहीं है । वेंद-नियम पुराना है, आगम नया है, यह 
कहना भूल है । वेद की प्राचीन भाषा से ही इसका निर्णय नहीं हो सकता । ग्रीनलेन 
तामक एक प्रसिद्ध विद्वान ने श्रपनी पुस्तक में लिया है कि केवल भाषा का विचार कर 
प्रागम (तंत्र) को नया मान लेना भूल है । अ्रसल बात यह है कि बेद श्रपने मौलिक 
हूप में बने रहे श्रोर श्रागमगास्व में वरावर संजोधन होता रहा, अतएव उसकी भाषा 
परिमाजित शरीर आधुनिक संस्कृत होती गयी ।* इस दृष्टि से हम सूर्य-चन्द्र के प्रतीक 
को हजारों वर्ष पुरानातांत्निक प्रतीक मान लें तो किसी को श्रापत्ति नही होनी चाहिए । 

प्रतीकों के सम्बन्ध में बहुत-से पाएचात्व तथा पूर्वी विद्वानों ने केवल श्र का अनर्थ 
कर दिया है। विपयान्तर न होगा यदि हम यहाँ पर पुनः पैदोरा का ज़िक करें । सृप्टि 
कौइस प्रथम महिला का हम पिछले अध्याय में जिक्र कर थ्राये है । यूनान देश की 
प्रारम्भिक पौराणिक कथा में इनका जन्म हुआ था । पहले यूनानी कल्पना थी कि 
पैंदोरा “सबके लिए वरदान हैं ।” पर एक यूनानी शब्द 'म्यूनस' को माइनस” समझ 
जेने से वही देवी “सबके लिए अ्रभिशाप ” बन गयीं । यूनान की एक सुन्दर कल्पना 
फीगलतढंगसे समझने या गलत अनुवाद करके इटालियन लेखक वोवकासियों नेपैदोरा 
की मिट्टी पलीद कर दी ।! फिरतो पैंदोरा का 'पतन' होता गया । औरिगेन ने अपनी 
उस्तक में” लिखा है कि यूनानी देवता जुपिटर (वृहस्पति) ने प्रोमेथियस (प्रजापति) 
देवता से नाराज होकर उनके पास” स्वर से पैंदोरा नामक स्त्री को भेजा जिसे एक बकक्‍्स 
देदिया गया जिसमें संसार की सब वुराइयाँ भरी हुई थीं | प्रोमेथियस उस परम सुन्दरी 
के चक्कर में न पड़े । पैंदोरा प्रोमेथियस के मानस पुत्र एमेथियस के पास गयी । उनसे 


३. वही; पृष्ठ ८०।॥ 

२. जिला फल्थाटा--“5659०. 0 शा 7--छप्र०>--॥९०5०ज्ञामंव्यां 

शप्ताइहु छ ०१५९०, ऐ(8त8५--०0०४०८--४ एव. 
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र्प४ प्रतीक-शास्त्र 


विवाह हो गया और वही उसने श्रपना बक्स खोला जिसमें से सब बुराइयाँ निकत्कर 
ससार में फैल गयी । उस दिन से ससार में पाप छा गया । पंदोरा के हाथ में केवल 
“श्राशा' नामक वस्तु रही, यानी, ससार में सब कुछ झनर्थ तथा पाप के बावजूद भी 'झाशा' 
उसे सम्हाले हुए है! मनुष्य धोजा खाकर ही सम्हलता है ।' पैदोरा के हाथ की 
“्राशा' ही आज भानव जाति को जीवित रखे हुए है। इस एक कल्पना के भ्राधार पर 
यूरोप में हजारो चित्र बने,प्रतीक बने । पैंदोराके हाथ में कौवा पक्षी विठा दियागया। 
कौवा 'काव बॉँव” करता है । वह असल में कहता है 'कल-कल' ।* यानी आज न सही, 
कल की भ्राशा रखो । सोलहवी सदी का एक चित्न है कि पैदोरा के एक हाथ में कौवा 
है, दूसरे में आशा ।* 

प्रौरियेन तथा अनेक पश्चिमी विद्वानों का क्यन है कि आदम झौर हौवा की जो प्राचीव 
कथा है, वह वास्तव में पैदोरा तथा प्रोमेथियस की कथा का रूपान्तर है । प्राय हर एक 
धर्म में झ्रादि काल के प्रथम पुरुप तथा प्रथम स्त्ली की कथा है । उस समय पाप'नामक वस्तु 
से इसान श्रपरिचित था। पाप का फल सेब के सुनहले फ़लो के रूप में लगा हुआ्रा था 
ईश्वर ने आदम तथा होवा (स्त्री) को मना कर दिया था कि उसका फल न खाना । पर 
स्त्री विचलित हो गयी । उसने वह फल खा लिया। माया वी मूर्ति स्त्री--डु्बलता की 
जड स्त्रौ--का ऐसा चित्नण अनेक प्राचीन मतो में मिलता है। केवल भारतीय साहित्य 
तथा पुराण में इस प्रकार की हलकी वात या हलकी कथा नही मिलती । मतु तथा इला 
की हमारी कथा वडी सुन्दर तथा पवित्र है। देवताओं की माता दिति, दैत्यों की माता 
श्रदिति तथा उनके पत्ति यक्ष प्रजापति की कन्या में भी छिछलापन नही है । पर, छिछली 
भावनावालो ने मानव जाति के उदय को ही छिछला तथा गन्दा रूप दे दिया है । ओरियगेन 
मे भी स्वीकार क्या है कि श्रादम श्रौर हौवा की कहानी अतिशयोजित है । उस कन्या का 
गूढ अर्थ भी है ।। हजरत मूसा ने कहा था कि हौवा (इला) पहले कमर वे मीचे नंगी 
तथा पत्तियों से स्तन ढेंके रहती थी । यह बात गलत है । पहली स्त्री कमर के गीचे 
पत्तिया से ढके रहती थी । ऊपर खुला रखती थी । वडा भ्रन्तर हो गया दोनो बातो से 
नाजियाजस के ग्रेगरी मे लिखा है कि ' पैदोरा घमण्ड, छल-छप्म, अश्लीलता भादिं की 
मिसाल है जो प्रुहप जाति को सावधान कर रही है कि क्या तुमने मही सुना है कि मृलु- 
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है. (78५०--४४5--वंक्राशा0०ए--०क्रठता०एछ ट॑ल्कल) 


४. पघही पस्तक, पृष्ठ २९। जु यहीं, फ्ट १३१ 


चन्द्र्सा २१५७ 


दायक वृक्ष के प्रथम सुवर्ण-फलों ने तुम्हारे प्रथम पूर्वज को धोखे में डाल दिया ? तुम्हारा 
प्रथम पूर्वज सुगन्धमय स्वर्ग से जत्रु के विश्वासघात तथा अपनी पत्नी के परामर्श के कारण 
निकाल दिया गया ।” स्त्री पुरुष को किस प्रकार सन्‍्मार्ग से विचलित कर विलासिता 
कीओर ले जाती है, इसका चित्रण एरासमस नामक एक चित्रकार ने (सोलहवीं न 
के आरम्भ में) किया था । यह चित्र वविलासिता का प्रतीक' कहा जाता है । पुरुष एक 
चगन स्त्री के वक्ष पर तथा नितम्व पर हाथ रखे हुए है ।* 
उस युग में १३वीं से १६वीं सदी में ऐसे अनेक प्रसिद्ध चित्॒कार तथा कलाकार हो 
गये हैं जिन्होंने चित्र में या काँसे की प्रतिमा वनाकर प्राकृतिक तत्त्वों का प्रतीक निर्मित 
किया था। स्वास्थ्य! , स्नेह आदि के प्रतीक मूत्ति-रूप में बनाये गये का रेनी 
वायन का एक प्रसिद्ध चित्र अज्ञान' के विषय में है । वहुत-से लोग मार्ग में चल रहे 
हैं। उनके नेत्नों में पट्टी वँधी हुई है । श्राँख में पट्टी वैंधना अज्ञान' का प्रतीक है। अंधे 
नहीं हैं, लेकिन आँख में पट्टी वँधी हुई है । मूखंता तथा श्रज्ञान का इससे वड़ा और क्या 
प्रतीक होगा ?* 
मैरिनो नामक चित्नकार ने चन्द्रमा को सांसारिक नरक का प्रवेश-द्ार माना है |! 
उनके अनुसार शुक्र तथा वुध (वेनस और मर्करी ) देवता चन्द्रमा के क्षेत्र में आते हैं । 
वहाँ पर वे प्रकृति की कन्दरा' केद्वार पर पहुँचे । इस कन्दरा के द्वार के दोनों तरफ 
दो स्त्रियाँ वैठोी हैं । एक का नाम है अआ्राननद ।* दूसरी का दुःख ।”" कन्दरा के भीतर 
बहुत गँदले पानी की “दुःख की सरिता”* वह रही है । 
चन्द्रमा की पश्चिमी तथा पूर्वी कल्पना में कितना अन्तर है, यह ऊपर लिखित उदा- 
हरण से स्पप्ट है । पैंदोरा के उदाहरण से हमने केवल यही सिद्ध करने का प्रयास किया है 


कि को री कल्पना से प्रतीक बनाने पर एक वस्तु का कितना अनर्थकारी अ्रर्थ हो सकता है । 
चन्द्रमा से भी अधिक पभ्रमकारक प्रतीक सप्प का है । 


९ वहीं, पृष्ठ १२। २. वही, पृष्ठ ३५। ३. चही, पृष्ठ २३। 
* /8पणगण्याए० टाब5आंट?--89 फिल्यां 809फक्--07990 0 वल्ञातब्ार्ट, 
“ही पुस्तक, पृष्ठ १३८। 
५. वहीं पुस्तक, पूछ १३९---.ं0एशाएं कि खेवयांग0 उधम "त0म्मर०, ए>प्रताह््रव्त 
३7 923. 


६. झद्इल(, ७. 3045९79. -. <. पिंसण 58 शफटाए, - 


स्पे-प्रतीक और उपासना 


समूचे भूमण्डल को भगवान्‌ शेपवाग झपने सिर पर उठाये हुए है । क्या सचमुच मे 
ऐसा है या इसका भर्थ यह है कि मानवशरीर के भीतर स्थित इडा-पिंगला-सुपुम्ना वा्हियों 
की कुण्डलिनी के प्रतीक सर्प में यह समूचा मानव-लोक व्याप्त है--उसी को इलेपर पे 
में कहा गया है। श्रीडष्ण ने यमुना में कूदकर कालिय सर्प को वश में करके उस पर 
नृत्य किया था । बैया इसका श्र्य यह नही है कि हमारे योगिराज कृष्ण ने कुण्डलिती क्रो 
वश में करके परम योगी की सिद्धि प्राप्त की थी ? नागपञ्चमी का पूजन काल-स्वर्छ 
सर्प का भी पूजन है भोर मनुष्य को उसके शरीर की रघना तथा उस रचेता ' 
माँग की याद भी दिलाती है। ऐसे झनेक प्रश्न वार-बार हँमारे सामने आ्रायेंगे ! 

सप-पूजा हजारो वर्षों से चली झा रही है । देशी भाषा में हम अत्यन्त विषधर का 
सपे को गेहुँम्नन कहते है । भ्रग्रेजी में उसे कोब्रा कहते है । जर्मन भाषा में “नातर' कहते 
हैं और सस्कृत में नाग कढ़ते हैं । इस्लैण्ड में नाटर्स नामक एक स्थान है ! कहते 
कि बहुत समय पहले यहाँ एक कन्दरा में भयकर नाग रहता था । वह मनुष्य तथा पशु 
का झ्राहार करता था । एक बार एक लोहार को फाँती की सजा हुई ! उसने कहा कि 
उसे इस शर्ते पर क्षमा कर दिया जाय कि वह नाग की मार डालेगा । उसने स्वयं एक 
तलवार बनायी झौर नाग से युद्ध करने लगा। युद्ध में वाग मारा गया । तभी से उ्त 
स्थान का नाम नाटसें--नातसे पड गया ।' दक्षिण भारत में कुरये प्रदेश में कानिया नामक 
जाति के लोगो को स्वत मालूम हो जाता है कि वाग कहाँ पर रहता है! मध्य एशिया, 
दक्षिण भारत, कश्मीर आदि में सर्प-मन्दिर भरे पडे हैं । महाभारत में वर्णित महाँ- 
नागराज मन्दिर, जिसमें नाग वी मूत्ति के स्थान पर स्वय नागदेव प्रतिष्ठित थे-“झाज 
भी राजगिरि (विहार) के जगल में वर्तमान है । कैवल बह नाग नही है ! उस स्थात 
के चारा ओर बहुत सपप॑ निकयते है । लद्दाख की स्त्रियाँ श्रपनें सिर पर चमडे का मरे 
बाँधती है जिंसका मुख पीछे चोदी की तरह लटकता रहता है । सम्राद्‌ अ्रकबर ने सब 
१५५८ में कश्मोर की घाटी पर कब्जा कर लिया था । उनके इतिहासकार श्रवुल फरजल 
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सप-प्रदाक्क आर उपासना 








न िफननन आ  क  पनन सैर में सान सी नाग-मन्दिर थे मेंस १६४ नाग 
ने ला है के उत्त समय कप्मीर में सात से नाग-मान्दर थे जिनमे से १६४ नान 
ज्ट &., 


न्क्ट इ>फैतल्लच 2 न के उपासकों के थे 
नंबर के, इ४ वेप्णदों के तथा २८ दर्गों के और तीन ब्रह्मा के उपासक | के थे ।' 


्ज 


चूजा पत्थर के युग में भी होती थी। प्रार्यतिहारूिक युग में भी होती थी 





आज भी हाठी है । हो सकता है---ध्री र शायद हो भी ऐसा ही कि मनुष्य को जिन प्राई 
पाया से बहुत्ते भय रहा हो, उनम मृत्यु का बहुत्त बड़ा कारण साप का कावना भ 


हागा। इसाोलए नागदेवता को प्रसन्न रुखने के लिए नागपूजा हृता था। पर 

















भअन्वता में सर्प की उपासना मृत्यु की उपासना के रूप में थी । यानी सर्प मृत्यु काए 
सादा गया जृत्यु के देवता, संहार के देवता भगवान्‌ शंकर के शरीर से सर्प लिप 
हू । मृत्यु उनकी चेरी ह्ठै । प्र सर्प का उपयोग शंकर आदि देवों के लिए शरीर के * 
चैंठी सर्याकार कुटग्डलिनों की जाप्रत करने की शिक्षा मात्र थी ) शंकर महायोगिरार 
जाते हैं । अतझुव सर्प उनके लिए आमूपण वन गया है । विप्णू लोक-पालक हैं 
कुणप्डलिनी को वन्ष में करके नागराज पर झबन कर रहे हैं। बौद्धों ने सर्प को 
के इसलिए प्रतीक वनाया कि वह प्रकृति की देवी शवित्त का प्रतीक था । जिन 
फालान या सनाक्नी मात 


वृत्तियों पर पाँच मुखत्राला एक सर्प, पाँच सर्प या सात सर्प 4 
उनका अपना भिन्न अर्थ हैं। जैसे--- 

१. पच्चमुखी 'क्षिति, जल, पावक, गयन, समीरा, यानी पाँच तत्त्व 
चेना एक झरोर। 
३. पाँच सर्पे--पञ्च तत्त्व । 


5 
दर 


*- सात सर्वे---राग, काम, कोच, मद, लोस , मोह, मत्सर---सात्त विकार । 
सप इंसता है। वासनाएँ डंसती हैं । यूनांनी देवता बुध को दो सर्प लपेटे हुए 

शरीर के भोतर को इड्जा-पिंगला नाड़ियों के प्रतीक हैं अथवा पुरुष-प्रकृति 
जहाँ तीन साँप एक साथ लिपदे हुए मिलते हैं वे तीन शक्तियों के प्रतीक हैं--जानर 
इच्छाजक्ति तथा क्रियाशक्ति। मनुष्य में पहले ज्ञान हुआ। ज्ञान से इच्छा--संकर 
उत्पत्ति हुई | इच्छा से क्रियाजक्ति, काम करने की शक्ति जात्रत हुईं । इस ज्ैलो 
यानी नी आकाण, पाताल तथा पृथ्वी में इन तीन शक्तियों को उत्पन्न करनेवाली परा 
की “द्विपुर्त ” संज्ा हुई । 
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ज्ञानशक्तिः क्रियाशक्तिरिच्छाशक्त्यात्मिका प्रिये । 
चेलोवय ससृजत्यस्मार्त्िपुरा. परिकीत्तिता ॥7 
किन्तु इन अर्थों में न पडकर पश्चिम के विद्वानों ने सर्प-उपासना तथा स्प-अ्रतीव 
का एकदम उलटा ही गर्थ लगा लिया है । इसका जिक्र हम भागे चलकर परेंगे । 
श्रीमती मरे ने विश्व-व्यापी स्प-पूजा के अनेक उदाहरण दिये है । इटली के मगर 
नेपुल्स में एक “जन्तर' हाथ में बाँधा जाता है जिस पर नागकन्या बनी हुई है । जापार मे 
भी बहुत-मे ल्ाग ऐसा 'जन्तर' इस्तेमाल करते है ।* भ्रवध में प्राप्त नागदेवी की मूर्ति 
मैसूर में प्राप्त नाम-मुदम्मा की प्रतिमा इटालियन या जापानी नागकन्या से बहुत मिलती" 
जुलती है। तार्तारो की एक देवी शैव मन्दिरो में प्राप्त नागकन्या के समान भाशतिवाती 
है । जापान की एक पीराणिक कया है--बुवा नामक झील वे ऊपर “सि-देव/ (मयदेव) 
का श्राभ्रम है। वही पर क्यालूमे नामक एक ग्रामीण सुन्दरी रहती थी। भिन्‍दैव 
के पुजारी भ्रात्विक उससे प्रेम करते थे । कुछ समय बाद वे दूसरी सुन्दरी वे प्रेम में पढ 
गये। कियालूमे ने कुद्ध होवर झ्रात्रिक से बदला लेने वे लिए बुरी ध्रात्मात्रो से सहायता 
मागी । उन्होने उसे वर दिया कि जब चाहे, माय का रूप धारण कर सकती है । तागिन 
का रूप धारण कर कियालूमे मदिर पहुंची । भय की भाशका से प्रान्नित ने पे बी 
मदिर वे विशाल पण्टे के नीचे छिपा लिया था । वियालूमे ने उस घटे को लप़ट लिया 
भौर तव तक उसे जकडे रही जब तक कि वह घटा उसवे' प्राघातों के वारण उत्पन्त गर्मी 
सेपिधल मं गया । उस गर्म धातु के प्रवाह में कियालूमे तथा प्रात्रिक दोना ही मर गये ! 
लाग का प्रतिशोध भयकर होता है । राजा परीक्षित को तक्षव नाग ने मार डाला था जित्त 
बारण जनमेजय को नाग-्यज्ञ करता पडा था | हि: 
इटली थेः भ्रद्वज्ज़्ी नामक पहाडी ग्राम में साल में एक दिन सभी विश्ान जहरीले 
सर्पों वा विष मारकर यानी दाँत तोड़कर विष-रहित सर्पों को भ्पने गले, मगर, 
हाथ में लपेटकर जुलूस निकालते हैं । उनका ऐसा विश्वास है शि ऐसा करने से वे सर्प 
[देप से मुबत हो जायेंगे। उनकी भवाल मृत्यु न होगी तया थे भाग्यशाती बनेंगे । 
प्राचीत रोमन साम्राज्य वे बहुत-से सिवत्रा पर तया सन्दिरों में साँप की मूत्ति अ्रवित 
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पल हे 


ह ठ नागदेव निवास करते 
मिलेगी। फ्रान्स में पुरानी कथा है कि वह पर एक हक 2 2 कफ अप 
जिनके सात सिर थे |! उनका सिर विगोरी नगर में, गर्देन वरेगीज नगर में, 


तूज की घाटी में 
तथा दुम गैवनिक 
की कन्दरा में पड़ी 
रहती थी। स्विंट्‌- 
जरलैण्ड में भो 
ताग श्म्बन्धी 
वहुत-सी कथाएँ 
प्रचलित हैं तथा 
प्रतीक प्राप्य है । 
वहाँ के ज़रमात 
तथा जाज़ नामक 
स्थानों में सर्प बाधा 
बहुत थी । एक 
पादरी ने मंत्र पढ़- 
कर.सर्पो को दूर 
भगाया था।* 
इंग्लैण्ड में भी 
कहाँ-कहीं पर सर्प- 
प्रतीक भिले हैं। 
आलें में एक मूत्ति 
मिली हे जिसे 
“मित्र देवता 
“मिथिका”-यानी 
सूर्य की मूर्ति 
समझा जाता है । 
इसके चारों ओर 
, एक सर्प लिपटा 
हुआ है। 
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यह सप सूर्य के /राशि-मण्डल” का प्रतीक है। रवेडन तथा नायें में भी रु्पन्यर्त क 
मिलते हैं। पर यूरोप में सर्प-प्रतीक बहुत कम मिलने का वारण, श्रीमती मरे के 
अनुसार, यह है कि सर्प की उपासना सर्प तथा मृत्यु से भय के कारण प्रारम्भ हुई 
थी। यूरोप के देशों में साँप का, विशेषकर विपधर सर्प का भय काफी.कम था। 
झतएव सर्प उपासना भी उधर नही बढ़ पायी ।" 

डिल्तु डेन्माक के विद्वान्‌ डा० वार्जाई स्यात्‌ सपे-प्रतीक के भधिक निकट पहुँचे हैं। 
डेन्मार्क की कला पर लिखते हुए वे कहते हैँ-- 

“वह भत्ी प्रकार विदित है कि एशिया तथा मिल्नी प्रतीको में सर्प का बडा महत्वपूर्ण 
स्थान रहा है। इसका प्राशिक कारण यह हो सकता है कि उन लोगो की यह धारणा 
रही होगी कि प्राकाश में सूर्य का मार्य सर्प के समान वक है, टेढा है, भौर दूसरा कारण 
यह हो सकता है कि पृथ्वी को जल प्रदान कर अत प्रदान करनेवाली भ्रग्नि का प्रकाश 
यानी बिजली के कौंधने के समय उसका प्रकाश सर्प के समान वक्, टेढी गति से होता है । 
अ्रतएवं सर्प को दैवी शकितयी का प्रतीक मान लिया गया ।' ' 

बलिन के डॉ० श्वार्टज तथा अप्रेज विद्वान्‌ डा० ब्रिटेन का कथन है कि विजती के 
कौंधने के समय उसके बक प्रकाश से ही सर्प को प्रतीक बनाकर पृथ्वी कै लिए झति झावश् 
पोषक वर्षा का प्रतीक सर्प है। 

एल्पूसिस (यूवान) में कुछ ऐसे सिक्के मिले है जिनमें देमेतर (मादित्य--मर्य) के 
रथ में दो सर्प जुते हुए है ४ सूर्य के साथ सर्प का इस प्रकार सथोग न केवल विचारणीय 
है बल्कि सर्पे सन्वस्म्धी हमारे सिद्धात की पुष्टि करवा है। यह आगे चलकर स्पष्ट ही 
जायगा । पश्चिमी विद्वानों ने सप को समझने में गहरी भूल की है । भादम भौर हवा 

फी कथा में स्त्री को मोह में डालने का श्रेय दुष्टता बे प्रतीक सपे को दिया गया है । कद 
साहब ने तो यहाँ तक लिख दिया है कि ' सर्प ने मनुष्य को पाप में न डाला होता तो 
ईसा को जस्म लेने की आवश्यकता भी न पड़ती । * वे फिर लिखते है-- सर्प कीम 
घासना का प्रतीक है। उसने हौवा को धोखा दिया ।” वे पुन लिखते है--बैबीलोतिया 
की कामदेवी अस्तार्ती की (सर्प इनकी सवारी में भी रहता था) उपासना पन्त तक चलती 

रही । यहाँ तक कि वे ईसाइयो के सनातनी, यानी रोमन कै योतिक, सम्प्रदाय में भी शार्मित्र 


२. वही) पृष्ठ १३१३ । हि 
२० वही, पृष्ठ १३७--(2ए०णंपड स्किल सला(--07 ५ए8३३९४--५ए0शाओी है 


३ वही, इृष्ठ रे०। 
ह,. 7एपाषधा--$%६ 9/07579-ऊण्ट्रूर 75 


संप-प्रतीक और उपासना २२१ 


ली गयीं ।” कटनर के अनुसार पृथ्वी का पुराना प्रतीक जिसमें दानव ऐटलस समूचे 
ण्डल को सिर पर उठाये हुए है, वह इस वात का साक्षी है कि समूचा जगत्‌ काम-वासना 
निर्भर करता है । ऐटलस स्वयं हाथी पर बैठा हुआ है । हाथी कच्छप पर खड़ा है । 
ठप के ऊपर की हड्डी का कवच स्त्री की योनि का प्रतीक है । कच्छप का सिर पुरुप- 
का प्रतीक है। अ्तएव इन बातों से सिद्ध हुआ कि यह जगत्‌ शुद्ध वासनामय है ॥ 
नर ने यहाँ तक लिख दिया है कि श्रादम-हौवा की कहानी में सर्प का समावेश पुरुपरनलग 
प्रतीक है ९ फ्रायड ऐसे विद्वान्‌ मनोवैज्ञानिक का भी सर्प के सम्बन्ध में यही मत है । 
गैने उसे काम-वासना का प्रतीक माना है । 


किन्तु सप-प्रतीक की ऐसी अनुचित व्याख्या को हम निरथथंक नहीं कहेंगे । जब 
| को भी “प्रजनन का देवता” समान लिया गया तथा उन्हें उत्पादक पुरुष का प्रतीक 
( दिया गया तो वासना के प्रतीक सर्प को उनके रथ में जोड़ देने से उस भावना की 
5 हो गयी । पर, यह नहीं भूलना चाहिए कि हर एक प्रतीक के एक से अधिक भ्रर्थ 
ते हैं। हर एक प्रतीक का अपना स्वत: संचरणशील तथा शक्तिशाली अर्थ होता है 
र वह अपने निजी वातावरण तथा परिस्थिति से उत्पन्न होता है ।* धर्म,धा्िक कृत्य, 
त्त, प्रतिमा, ये सभी ईश्वर के प्रतीक हैं। धार्मिक क्रियाओं का भी प्रतीक-रूप में 
रत है। कला भी प्रतीकात्मक होती है। यदि कोई बंजर भूमि या उजाड़, सुनसान 
कृतिक दृश्य बनाये तो वह सुनसान नीरस जीवन का प्रतीक मात्र है ।* मन की यह 
कैति होती है कि प्रतीक-रूप में अपने को / अपने भाव को व्यक्त करे । मन के इस कार्य 
ही प्रतीकवाद कहते हैं । बहुत संक्षेप में, स्पष्ट रूप से, वृद्धि को ग्रहण करने योग्य 
था देखने में भी भला मालूम पड़नेवाले ढंग से जो प्रकट किया जाय, वही प्रतीक है ॥7 
हमारे सन की अ्चेतन या अज्ञात क्रिया का बोध कराये, वही प्रतीक है । किन्तु 
नव-स्वभाव एक-दूसरे से इतना भिन्न है, उसमें इतना अंतर है कि प्रतीकों में भी इतनी 
वेभिन्नता है तथा एक ही प्रतीक को भिन्न रूप से ग्रहण किया जाता है ।९ 
सानव-स्वभाव से तथा भिन्न दृष्टिकोण से यह प्रकट है कि एक ही प्रतीक को देश- 
गैल-विचार के अनुसार भिन्न रूप से लोग ग्रहण करते 


हैं या भिन्न रूप से श्रपनाते है । 
श्चिम में सर्प को जिस रूप में ग्रहण किया गया, हमने अपने 


ने देश में उसके बिलकुल विपरीत 
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रूप में ग्रहण किया । हो सकता है कि यूनान या रोम में सरप को विलास वा प्रत्तीव माता 
गया हो । पर सप्प को प्रतीक बनाने वी बात हमारी झा तया श्राप सभ्यता की देन है। 
केवल विदेशी उसका मौलिव श्राघार भूल गये। फर्गुंसन! ऐसे विद्वान्‌ भी हमारे देश 
के राप तथा वृक्ष-प्रतीक वे! बारे में ऐसी ही भूल कर गये । बिना भारतीय सस्टृति त्या 
सभ्यता से घनिष्ठ परिचय प्राप्त विये हमारे प्रतीकों को समझना बडा कठिन कार्य है। 
इस विषय में ऐसी ही भूलो वे शियार श्री मैवमन भी थे जिन्‍्होने भारत के गुप्त सम्पदायों 
पर परिश्रमपुर्वक एक ग्रन्थ लिया है।' 


भारत के प्रतीको तथा उतके प्रवाह को जानने-समझने के लिए भारतीय इतिहास हे 
परिचय होना चाहिए । तमी भिन्न युगो में प्राप्त हमारी प्राचीन सामग्रियों से पसली 
जानकारी हो सकेगी । तत्कालीन साहित्य से परिचय होना चाहिए ! ईसाइयो वे धर्म 
ग्रन्थ बाइबिल बे'वारे में भी हैने ने लिखा है कि “भग्नेजी में जो बाइबिल पढ़ने को मिलती 
है वह इब्नानी (हिद्रू) भाषा में प्रकाशित मूल बाइबिल वा उल्या नही है। बिता इब्रानी 
तथा सस्कृत भाया से परिचय हुए कोई भी व्यक्ति असली बाइविल का प्र नही गो 
सकता। यदि झसली बाइविल का शनुवाद करके प्रकाशित किया जाय तो विस 
के पढ़ते लायक ने रह जाय वयाकि उसमें लिय उपासना भरी हुई है ।/ इस प्रदार 
दी बातें स्वीकार करते है--मूल बाइबिल पर सस्क्ृत साहित्य का प्रभाव तथा हिल 
घमं में प्रचलित लिगोपासना का प्रभाव। 


अर्तु, जिन दिनों हमारी सभ्यता तथा सरक्ृषति ने विश्व में घूम-धूम कर भ्रपता 
विस्तार किया था उन दिनो का युग हमारे देश का “सयम तथा तपस' का युग कहां 
जाता है । वह विलास तथा कामवासना का युग नही था। एक और विद्या का प्रसार 
हो रहा था, दूसरी भ्रोर तलवार साअआ्राज्य का विस्तार कर रही थी । वह युग था गुप्त 
साशआ्नाज्य का--ईसवी सदी का झरम्भिक काल । उसयझुग में वाराहमिहिर ऐसे ज्यो' (तिपी, 
कालिदास ऐसे साहित्यकार, वसुवधु ऐसे वैज्ञानिक की खोजें जिसने न्यूटन से सैकड़ों वर्ष 
पहले “पृथ्वी की गुदत्वाकर्पण शक्ति *का पता लगा लिया था, तथा मत्स्य भौर' वायु-पुराण 


३- 4. ऋशह05ण--/५:९९ बाव 5टफुलाई ४ गर्म गा तब 

३० हीए छ+ /बधायणा7--/* ९८7८४ (प्रॉँदब 64 उठता 

३]. 8. सक्कात३७--०“(फ्रायक्रावच्ञाए--7९ 50च८९ ०६ ३8 [६३०85 झा 
8िज्णाओ्रा? दुए०शट्त एज 'वक का *उक्ट था. एच्कड्टीण्प"--9%४०--९- 


४. 7 णई छावशॉशीिफ- 


शप-पल दा जाल, दाता दल 


रष > 
2 8 का 
हि आप पैया व 


प्र के किलर अफीिटिनतण रेप न अबल- 
॥|॒ जहा के ५ करन ५ 


हा 
ज्ल्ण ब७ जे लक्म + 


न के 

 पप्मादगग आगमन हो साय ना 

पक की. 8३४७ कह जडुड़े + हे कफ २ पट ३8% 7 पुझर, मनु उन या | 
है! हे 


॥ ० मु ] 
$ जज जजनननाबहइक 2० हज हुआडाल हे कम कच्स्भि जज आजा 5 
पु 


द न्‍ह 
४ पुल कक 92 के शक के 30 4 हे 8 


सन 
र्श्भ्य 
र्ज्ध 
पे 
् ड 
रे 
हे 
ये 
न्ब्न्न्डू 
कक है । 
४ छत के अर 
ह ते 
4६ 
कह 
4 
है। 
ड् हे 
५८» 


में, से मे समय में गसारे देश ने जिन प्रसंग की एशिया 
तथा यूरोप की प्रदान किया ये फामयासना के प्रतोौफ नदी या सा से । बासना की कितनी 
रेस की मर्यादों कितनी ऊेगी थी एसगग उदाहरण यो पा लिदा रा 
उत्त अभिज्ञन शादुन्तल का यश स्लोक ई 


50 ७ न 


निन्‍्दा थी उस समय तथा 


पेन पेस मरियुज्यन्ते प्रजा: स्निष्घेन बंधुना 
से स्‌ पापादते तासांदुष्पन्त इति घुप्यतास्‌ ॥॥ 


महाराज दृष्पन्त ने घोषणा करा दी कि प्रजा अपने जिन-जिन स्नेंही वन्धुश्रो ( भ्राता, 
पुत्रादि ) से विछुड़े उनके स्थान में फेघल पापियो (या पापयुयत सम्बन्ध, जैसे विधवाशों का 
पति होना) को छोड़कर दुष्पन्त को ही समय से । 


स्त्रियों के लिए “आदर्श” बतलाते हुए फण्व ऋषि ने शकुल्तला फो विदा करते समय 
कहा था कि “बड़ों” की सेवा करना, अ्रपनी सोतों का भी प्रिय साथी बनकर रहना, पति से 


3१६, 
अपमानित होने पर भी पति के प्रतिकूल नही होना, दास, दासियों के प्रति उदार रहना, 


अपने सौभाग्य पर गव॑ नहीं करना, ऐसी स्त्रियां ही गृहिणी पद की भ्रधिकारिणी होतीं हैँ । 
अन्यथा (इन गुणों के न होने पर) वे कुल कलंकिनी होती हैं । 


4 


ऐसे युग का हमारा कोई भी प्रतीक वासना का प्रतीक नहीं हो सकता । भाठल्नीं 
शताब्दी के सुनहले युग के वाद के भी रचे हमारे ग्रन्थों में प्रतीक के दर्शन तथा शास्त्र की 
वही मर्यादा है जो हजारों चर्ष पहले आये सभ्यता ने भारत में स्थापित की थी ।, सर्प के 


श्र भ्रतोक-शास्त्र 


सम्बन्ध में तत्कालीन ग्रन्था के अध्ययन से पता चलेगा कि भारत में से पूजा या शव र 
की प्रतिमा या शिवलिंग पर सप का प्रतीक क्तिना महाव्‌ महत्व रखता है, भौर उतना 
कितना गलत झर्य लगाया गया है । सम्भवत ईसवी सन्‌ १५२६ में कामरूप, झासाम में, 
जी उस समय तात्िक उपासना का केन्द्र था, “पट्चक्र निरूपण” नामक ग्रन्थ स्वामी पूर्णानन्‍द 
ने रचाया। यह ग्रन्य “श्री तत्व चिन्तामणि” नामक ग्रन्य का छठा पटल है ! इस ग्रत्य 
में कुण्डलिनी तथा सर्प का बडा स्पष्ट सम्बन्ध दिखलाया गया है। शारदा विलक में, 
कुण्डलिनी की प्रशसा में बहुत कुछ लिखा है । उसमें लिखा है कि शरीर में छ चत्र हैं। 
उनको भेदना ही कुण्डलिनी को शिव से मिला देना है । शिव की प्रतिमा या शिव लिय 
के साथ सर्पाकार कुण्डलिनी का सम्वन्ध व्यवत करने के लिए ही सर्प शिव पूजा का सयोग 
बताया गया । शारदा तिलक ने लिखा है कि छ चक्र भेदन के साथ ही सहल्ार मे 
प्राण का सधट्ट होता है। मोक्ष वा, श्र्थात्‌ जीवन मरण के वन्धत से छूटवारे का 
यही मार्ग है 
चरक के अनुसार मातव शरीर में ३०० हष्टियाँ है । सुथुत के भनुसार ३०६ हंहिएाँ 
है। गोरक्ष पद्धति के अनुसार हमारे शरीर के मौतर ७५,००० नाडियां हैं जिंतमें मुच्य 
७९२ हैं । इनमें से १० नाडियाँ प्राणवायु वहन करने वाली है ।९ तीन ताडियाँ मुख्य हैं- 
इडा, पिगला तथा सुधुम्मा, सुपुम्मा नाडी मेरू दण्ड* के मध्य को पिरोये हुए है । मूतता- 
घार के तिकोण के मध्य-पश्चिम से प्रषण होकर महारन्ध- (मस्तिष्क के भीतर) पर्यग्त, 
मृषाल तस्तु के समान सूक्ष्म भर ज्वालासी उज्ज्वल प्रकाशमान यह नाडी है। इ्खी 
नाडी के भ्रन्दर पट्चक्र है। इसी पट्चक्र के भेदन से मनुष्य ब्रह्म में लीन हो जाता है। 
इंडा,पिगलातयासुपुम्ना तीनो नाडियाँ मूलाधार में भण्डस त्रिकोण है, उसी में से प्ारम्म 
होती है । प्राणवायु का मार्य भी इन्ही तीनो में से है 
भेझदण्ड बे निचले भाग में यानी झन्तिम भाग में, गुदा तथा लिंग वे जरा नीवै मध्य 

स्थल पर, सुपुम्ना नाडी तथा मूलाधार चक्र है। इस चक्र का रूप भण्डावार, घार 
दल बाला लिंकोण है । इसका “तत्व” पृथ्वी तथा रग पीला है । इस त्रिकोण न माय 
में, भेद दण्ड बे घन्तिम भाग में, एक सिंग बन्द कलिवा के रूप में स्थित है ।* उसमें बड़ा 
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सर्प-प्रतीक ओर उपासना श्श्र्‌ 


सूक्ष्म छिद्र है। इसे ही सुपुम्ना नाड़ी का मुख कहते 
हैं । इस बन्द कली के समान लिगको स्वयंभू लिंग 
कहते हैं | इस स्वयंभू लिय को चारों ओर से, साढ़े 
तीन नक्‍कर में, कसकर सर्प की तरह से लपेटे 
तया श्रपनी दुम को मुँह में लिये हुए एवं सुपुम्ना 
नाड़ी के छिद्र को रोके हुए जो महान्‌ तेजस्वी 
शवित है उसे ही सुप्त (सोयी हुई ) कुण्डलिनी कहते 
हैं । यही कुण्डलिनी हमारी जीवनी-शक्ति है । 





इसी के लिए लिखा है--- 





सर्वेबां योगतंद्राणां तपछघारो हि कुण्डली ए 


१. हृ्योग्रदीपषिका, अ० ३, इलो० २। 
पथ 


२२६ प्रपीक-शास्त्र 


जो इस सुप्त कृण्डलिनी को जगा दे, वही महान्‌ योगी है । इसके जागते ही बड़ा 
वेग उत्पन हो जाता है । उस समय जो ध्वनि उत्पन्न होती है, उसे “नाद” कहते है । गाद 
ही “ऊँ-कार” है । मनुष्य के शरीर में आपसे आप ऊँ कार की ध्वनि तथा टकार उतने 
हो जाता है। इस नाद से जो प्रकाश उत्पन्न होता है, उसे विन्दु कहते है ! प्रसिद्ध दाईनि्क 
तथा थियोसिफिकल-सम्प्रदाय की जन्मदाती श्रीमती ब्लैवट्स्की वा कथन है कि प्रवाश 
की गति विज्ञान के अनुसार १,८५,००० मील श्रति सेकेण्ड है, पर जाग्रत कुण्डलिती से 
उत्पन नाद तथा प्रकाश की गति ३,४५,००० मील प्रति सेकेण्ड है । इस कुण्डलिती की 
सत्ता को पश्चिमी विद्वान्‌ भो मानते है ।! हठयोगशास्त्र के अनुसार इस कुण्डलिती को 
जाग्रत कर स्व भू लिय में सुशुम्ता का--5 ण्डलिनी का प्रवेश कराकर, परदुचकर भेदन, 
ग्धिवेधन द्वारा सहस्ार (ब्रह्म-रन्थ्र) में प्राण को स्थापित कर मनुप्यइस जीवन 
मेही परमशिव को प्राप्त करता है । इसी अवस्था को समाधि कहते हैँ । 
आ्रार्थर एवालान' ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक में इस तत्त्व पर बडा सुन्दर विवेचन किया 
है। उन्हाने लिखा है कि मुगल स प्राट्‌ शाहजहाँ के बेटे दारा शिकाह ने भपनी फारसी 
पुस्तक “रिस्सालये-हकनामा” में तीन प्रकार के हृदय स्थल बतलाये है-१ दिले मुदध्विर, 
२ दिले सनोवरी, ३. दिल्े नोलोफरी ।* भारत के हठयोगियों से ही सीखकर प्रूती 
भोगिया ने कुण्डलिनी को जाग्रत करने का उपदेश दिया था 
ऐवलान ने लिखा है कि हमारे शरीर में कुण्डलिनी ही सासारिक तथा ब्रह्माण्ड सम्बधधी 
नियमित शक्ति है ।" इडा, पिंगला, सुपुम्ना नाडी को मिलाकर “कुण्डलिनी बनती है । 
इनमे एक चित्नणी नाडी है जो प्रति सूक्ष्म है । शरीर-विज्ञान के विद्यार्थी को पर्टुचक्र या 
शरीर के भीतर के किसो चक्र का ज्ञात इसलिए नही हो सकता कि चक्र स्वयं अपने में स्थित 
है । वे चेतना के केन्द्र है । सूक्ष्य प्राण वायु की क्रियाशकित के केन्द्र हैं ॥ जो लोग शरीर- 
रचनाशास्त्र से कुण्डलिनी की तलाश करेंगे, वे निराश होगे ।९ 
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एग्ट्र० 370. 

७५, ै४टॉ०घ--9ग8४ 2५ 

& वही, पृष्ठ ५ । 


पर्य-प्रतीफ समीर उपासना रश्२७ 


स्वर भू लिग समान रेदीप्यसान , यत्यस्त गोगल प्याग रेस का तथा सूध्म ग्रार 
वीच की ओर मंह किये 7४ है । परश्निमास्य है । कामवीज द्वारा सझ्चालित होने पर 
ही बहू लिंग गतिमोल होता है । चढ्र कामबीज (संत) से ही प्रसन्न होता हू । पड़ा 
हो जाता है गौर कण्टलियी में प्रवेश ऊरता है । यह लिग त्रिकोण के भीतर है । मूलाधार 
में क्षिक्रोण का ध्यान करने की झावस्यवता है । विफकोण झौीर कुछ नही, तीन रेसाओं में 
छुण्टलिनी है। “छालीउ:लामत तंत के पनु सार मूलाघार कमल के दलो पर शगाता-काम 
का तिकोण है। उस पर महालिंसग स्वयभ स्थित है । ऊपर खुला द्वार है । कामवीज 


से प्रेरित होकर बह त्विर अपर करके उस हर प्रवेश करता है । उल्नदा लिग (कली क्र 


समान)--फमल को कली की तरह का स्वयं भू लिय सीधा हो जाता है । उलटा कमल-नाल 


इस सम्बन्ध में लिग का प्रतीक है, जिसे घिना सीधा किये सनुस्य का जीवन परमात्मा की 
ओर जा ही नहीं सकता । 


स्वयंभू लिग के ऊपर सुपुप्त कुण्शलिनी है, जो कमल के नाल के समान कोमल है । 
यह कुण्दसिनी हो ब्रह्मद्वार के मुख को बन्द किये हुए है । स्वयंभू को लपेटे प्रेमी भंवरे 
के समान यह गुज्जन कर रही है । इस मूलाधार में पट्टी प्रेमिका को जगाना है । इसे 
तुप्त करना है। यह-- 


तन्तु सोदारलसतसुक्ष्म॑ जगन्मोहिनी, 


सधुरस-नवीन-चपला, माला, विहासपादा-- 
कोमल-मेंदातिभेदकरम-- 


विन्दुरूपी स्वयंभू लिग से भेद करने पर श्रव्यकत रव (नाद) करती है । यही विपरीत 
रति (पुरुष नोचे) है । कुण्डलिनी जाग्रत होकर स्वयभू लिग का मुख खोलकर भअपने में 
ले लेती है । और फिर चित्रणी नाड़ी के मुख में प्रवेश करा देती है । श्रतएव साधक को 
कुण्डलिनी को जाग्रत करके स्वयंभू लिग उसमें प्रवेश कराना है । 


5 नृष्य को पूर्णता प्राप्त करने के लिए यह करना ही पड़ेगा । कुण्डलिनी तथा स्वयंभ 
लग में रति' होनी ही चाहिए । बिना शिव तथा शकित के मेल के कोई चीज़ पूरी नहीं 
हो सकती । चन्द्रमा में से चाँदनी अलग नहीं की जा सकती । शिव से भिन्न शवित नहीं--- 


न शिवेन बिना शक्ति: न शक्त्या रहितः शिवः। 
अतस्तयोरभेंदश्च चन्द्रचन्द्रिकयोरिव ॥॥ 


२. वही, एछ देडड । 


रद अ्रतौक-शास्त्र 


मह शबवित ही अपनी प्रेरणा तथा स्फूर्ति से ससार को धारण विये हुए है ।! आनन्द 
लहरी में कुण्शलिती-क्रिया पर लिखा है-- 

सहीमूलाधारे कदषि सणिपूरे हुतवहं, स्थिते धवाधिप्ठाने हृदि मदतसाकाशमुपरि । 

मसनो5पि ध्रूमध्ये सललमपि भिल्वा कुलप्रयां, सहारे पद्मे सह रहसि पत्या दिहरति ॥ 

सर्प, शिवलिंग, विकोण, बीज---सबका रहस्य भ्रव स्पष्ट हो गया । 

सपे-प्रतीक पर हमने थोडा-बहुत प्रकाश डालकर यह सिद्ध वरते का प्रयास किया है 
कि उसका असली रूप न समझकर पाश्चात्य विद्वातोंने उसे श्रतायास लिंग याती जतते 
द्विय तथा काम-वासना का प्रतीव मान लिया है। “स्वयभू लिंग का प्रतीक शिविर 
है। सर्प उस्ते घेरे बैठा है--वह हु ण्डलिनी वा प्रतीक है। इस महान्‌ प्र्ध को मे तेकर 
हैय भ्रर्थ में पडनां उचित नही है । 


१. बंदी, पृष्ठ ३४८--४७॥८ ऋर० व्र्ातितड गो दाल फैलहिड ० 2 एकाव एछ 
प्रश्नों भाप वशाथागणा 


च्षस तथा नन्‍दी 


इसी प्रकार का भ्रम वृपभ-बैल-नन्‍्दी के प्रतीक के विपय में है । इनमान, कटनर 
मार ऐसे लेखकों ने उसे पुरुप-स्त्नी-सम्बन्ध, गर्भ धारण करानेवाला इत्यादि प्रतीक 
वकर उसकी छीछालेंदर की है । कटनर ने एक स्थान पर सूर्य के वृषभ राशि में आने 
वात स्वीकार की है । पर उस श्र्थ पर वे टिक न सके । उन्होने सूर्य के साथ वृषभ 
सम्बन्ध केवल गर्भ-धा रण-सम्बन्ध माना है, यानी प्रजनन-शक्ति का प्रतीक माना है । 
।नी देवता प्रियापस को सूर्य देवता लिखा है । लिखा है कि उनका विशाल लिंग 
' जिस पर गुलाव के फूलों की माला चढ़ायी जाती थी । उनके समान ही रोमन देवता 
डुनस थे। वे भी सूर्य देवता थे तथा दोर्बेलिंगी थे । इनको सन्तुष्ट करने के लिए 
बेलिगी गधे का वलिदान करते थे । प्लेटों की परम्परा के दार्णनिक जैम्वियस ने-जो 
मन नरेश कुस्तुन्तुनिया (ईसवी सन्‌ २६३ से ३३७) के समय में थे-तो यहाँ तक 
पेख दिया था कि “संसार में जो कुछ उत्पत्ति तथा सृष्टि चल रही है, वह लिग-उपासना 
गे परिणाम है ।” 
मिश्र में व्यूरी (बकरा) की पूजा चल पड़ी थी । जिस बकरे का लिंग जितना अधिक 
डा होता था वह उतना ही अधिक पूजनीय होता था । एशिया के कुछ देशो में जिस 
(पभ्र का लिग जितना ही बड़ा होता था वह उतना ही अधिक पूजनीय होता था । भिस्री 
तोग भी वृषभ की पूजा करते थे । नन्‍्दी को वे “एपिस” कहते थे । यूनान में भी वृषभ 
शैपूजाहोती थी । उसे “कैडमस” देवता कहते थे । यहुदी लोग सुनहला वछड़ा वनाकर, 
प्रतिमा बनाकर पूजते थे । यहूदी देवी बाल पीयूर के मन्दिर में कुमारी कन्याश्रों तथा 
अमार लड़कों के साथ व्यंभिचार होता था । यह एक प्रकार की वृपभ उपासना थी । 
यहोवा ने वृपरभ-उपासना की निन्‍दा की, मनाही की । अतएव इजरायेल तथा सीरिया में 
सुनहले बछड़े के कम-से-कम ३००० पुजारी कत्ल कर दिये गये तथा “वाल पीयूर”* देवी 
के २५००० पुजारी तलवार के घाट उतार दिये गये थे ।* 


१. फ्रेश १८०४ देवी का शान्दिक अर्थ है “कुमारियों की योनि को क्षत करानेवाली ।? 


२५ देखि 085 व्रशशा। की दो पुस्तकें “शारसंटा फ्यंकि सााा0०ताटत ईप् 
खिवरलेढ्पा प्रथ्यारक बाते न औैशटलंथा शि4847 ब्रात श0त्तरात (प्रतइपंवता 
छज़ाफगाडय स्रितछ056व बात रऊएगिंग्रव्व 2? 


२३० प्रतोक-शास्त्र 


इस प्रकार वृषभ पुरुष-लिंग का प्रतीक देवता उसी प्रवार था जिस प्रवार इवादी 
(हिंपू ) देवी प्रगोरा तथा फायेनिशियन देवी भ्रशलोरेय स्व्ी-योनि वी प्रतीक देवियाँ 
थी। इनको प्रतिमा में विशेष रूप से वेवल भग ही बना रहता था । प्रत्तिमा के स्थाव 
पर केव व “भग” की मूत्ति हमारे देश में भी बहुत पायी जाती है । ग्राट भलानो ने प्रपती 
पुस्तय में साबित किया है वि यहूदी देव झयवा पैगम्वर यहोवा भारत के देवता शिव के 
समकालीन थे । उन्होने दोना में बहुत बु छ “साम्य” प्रमाणित किया है । सर विलियम 
जुग का बयत है कि रोमन देवी वेनस भारतीय देवी भवानी की रूपान्तर-समानातर हैं । 
देवी यूरोपा की सवारी में वृषभ है। क्टनर वा कथन है कि बाल पीयूर देवी के मु में 
पुरुप-लिग-प्रतीक रखा रहता था, प्रतिमा के मुख में । स्पेत पर विजय बरतने के बाद 
रोमन लोग ने वाल देवी का स्पेन भी पहुँचा दिया । वहाँ उनका नाम “हार्तनीज” हो गया । 
मह्दँजोदडो की खुदाई में, सिन्‍्ध में, एक ऐसे देवता की प्रतिमा मिली है जो बैठे हुए हूँ । 
उनके सिर में सोग है । उनके पास एक शेर, एक हाथी, एक गैंडा तया एक बेस बडा 
है । ल्वीलर का कथन है कि यह देवता वास्तव में शकर है, जिनके वे सब वाहन है ।* 
शिव, शिव-लिग तथा शिश्मदेव की व्याख्या करने के समय हम वृषन्र पर भौर 
प्रकाश डालेंगे । पर यहाँ वृषभ प्रतीक का वास्तविक श्रर्थ रामशा देना उचित होगा । 
आर्य सभ्यता ने शिव-उपासना को चारो झोर फैला दिया था । जिस प्रकार शकर दे साथ 
सर्प का प्रतीक चारा झोर फैल गया, उसी प्रकार वृषभ भी चारो झोर भपना लिया गया । 
यह हो सकता है वि समय पाकर उस प्रतीक का अन्य रूप में उपयोग होते लगा हो। 
यह हो सकता है कि उसका और भी प्र्य लगाया गया हो । पर वास्तविक महत्त्व तथा 
प्रतीक वह नही था जो पाश्चात्य लोगा में समझा है ! 
देवता का पूजन करते समय “साक्लाय सपरिवाराय सवाहनाय”--अपने झगः 
परिवार तथा बाहन-सहित उनका पूजन होता है । पराशिव से हमने शिव की कल्पना की। 
सृष्टि की रचना में पोषण-तत्त्व भ्रन्न दूघ, घी तथा वर्धा--इन्र सबका प्रतीक वृषभ है। 
नन्‍्दी को “नन्दिकेश्वर' की भी उपाधि है । किन्तु यह स्वय वृषभ हैं या शकर के कोई 
प्रमुख गण है, यह कहना कठिन है । न*्दिकेश्वर के नाम से कई महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ तथा तति 
उपलब्ध है । चतुर्देश व्याकरण सूवो की आध्यात्मिक व्याख्या /काशिका  नत्दिकेशर- 
रचित है । साहित्यशास्त् एवं कामशास्त्र के सम्प्रदाय में नन्दिकेश्वर को आचाये कहा 


१. कटनर की पुस्तक! 
२ छाथाएं श्रील--"एएणेएफण्य ०६ मोर वैढट३ ०4 छ0व4 7 


२ 7; ज ध्ावशदा--मिएरल वत्र0प्माव शेट्या३ ०६ एश्वाप्तवात--72824 20: 


वृषभ तथा नन्‍दी २३१ 


गया है । कामशास्त्र क्षे आचार्य तन्दिकेश्वर थे--इतनी वात तो मि्न के तथा एशिया 
के वृषभ-प्रतीक से मिल ही गयी कि उनके लिए कामवासना के देवता वृषभ देव थे । 
हमारे देश में कामशास्त्र के आचाये बात्सायन ने अपने कामसूत्र में कहा है कि पार्वती 
के साथ विपयप्रसंग के सुख का जव महादेव अनुभव कर रहे थे, उनके द्वार पर बैठे पहरेदार 
ननन्‍्दी ने “कामसूत्र” कहा-- 


“उमया सह सुरत सुखसनुभवति महादेवे द्वारस्थो नन्‍्दी कामसूत्र प्रोवाच 


किन्तु, नन्‍्दी का वास्तविक रूप यह सव नहीं है जो हमने ग्रभी तक लिखा है | विद्व- 
दर पं ० रामचन्द्र शास्त्री बच्चे ने हमें बुपभ की--तन्‍्दी की जो व्याख्या भेजी है वह हृदय- 
ग्राह्म तथा वृद्धिग्राह्म है । नन्दिकेश्वर काम तथा साहित्य के आचार्य है--यह प्रतीक- 
रूप में सत्य है क्योंकि कामशास्त्र, योगशास्त्र तथा रस-शास्त्र के आधार-स्रोत शंकर हैं । 
उनकी नन्‍्दी सवारी है । नन्दिकेश्वर को इन तीनों मुख्य शास्त्रों का प्रतीक वनाया गया 
है। पर सबसे महत्व की चीज़ है धर्म । हमारे शास्त्रों में धर्म का प्रतीक वृषभ माना 
गया है। शास्त्र के अनुसार वृप-रूप में ही धर्म रहता है । धर्म के आधार, स्रीत 
लक्ष्य तथा उसकी पूर्ति परा शिव में है । शिव में है । शिव की सवारी नन्‍्दी है । धर्म 
परआारुढ़ शिव हैं । वृषभ सीधे रास्ते चलता है । किसी की हानि नहीं करता । सबका 
पोपण करता है। पृथ्वी को सींचता चलता है। शरीर की पुष्टि करता है। बीय॑ 
तथा वल की सजीव मूत्ति है। संसार में जहाँ कहीं भी वुप की मूर्ति बनी, वह धर्म के 
प्रतीक-रूप में । वाद में उसके अर्थ का अनर्थ हो गया । 
“शंकर के उपासक नन्‍्दी को चारों ओर देश के वाहर ले गये । वैदिक काल में लोग 
“शंकर” या “शिव” के नहीं, उनके पर्यायवाची, वैदिक कालीन “रुद्र” के उपासक थे । 
रुद्र शब्द रुक धातु से बना है। रोति-शब्द करता है । ददाति-देता है । रै-जो भक्ति 
तथा मुक्ति देता है । जो भुक्ति तथा मुक्ति को दे, यह लोक और परलोक बनाये, वे हैं 
भगवान्‌ रुद्र । रुद्र के वंदिक कालीन सबसे बड़े उपासक थे ब्रात्य लोग । अथर्ववेद 
का २७-२८वाँ अध्याय ही क्ात्य-श्रध्याय” है | ब्रात्य लोग बिना यज्ञॉपवीत के आर्य 
थे। यज्ञोपवीत नहीं धारण करते थे । एक जर्मन विद्ृःन ने कहा है कि वैदिक काल में 
कर्मकाण्डी तथा शैव योगी होते थे । उसी जमेन विद्वान के अनुसार वे योगी किसी प्रकार 
के “प्रतीक” का उपयोग अ्रपनी उपासना में करते थे । अथर्ववेद के पल्‍चम अध्याय--रुद्रा- 
प्टाध्यायी में, जिसे हम रुद्री कहते हूँ नमो ब्रात्याय”-द्वात्यों को नमस्कार लिखा है 


१. टॉ० सम्पूर्णोनन्दर की ज्याख्या । 


प्रतीष-शारत 


य विद्वानों वे भनुसार भी ब्रात्य हमेशा 'यात्रा” किया यरनते थे । वे पर्यटक थे । 
इन्होने रुद्न की उपासना तथा भुवित तथा मुक्िति-भोग तथा योग दोता के 

पि वाहन भोगी के साथ ही योगी वृष को, नन्‍दी को रुद्र का याहन प्रतीक रुप में 
चारा शोर उसवा प्रचार किया होगा । 

। प्रवार हमने यह सिद्ध किया दि यृप, मनन्‍्दी धर्म वा प्रतीक है । शिवालया में हो 

'तया एशिया यूरोप के प्रन्य क्सो भाग में भी हो, वह धर्म के प्रतीक के रूप में तवा 

गैर भुक्ति लेतेवाले देवता के वाहन या स्वय देवता वे प्रतीक के रुप में ही स्थापित 

याथा । बाद में उसके भर्य का जो भी प्नर्थ किया गया हो, वृपभ धर्म वा प्रतीक 


६, चरद्रमा तया भ्रग्ति की उपासना का महत्त्व हम पिछले भ्ध्याया में समझा 
) सूर्य तथा चन्द्र की उपासना यूरोप में दितनी भ्रधिक फैली हुई थी, इसरे 
प्रमाण भरे पडे है । स्वेडन तथा नावें दश १४वीं सदी बे पहले ईसाई नही वने 
होने ईसाई धर्म का नही श्रपनाया था। धतएव झाय॑ धर्म, हिन्दू धर्म वा उन पर 
धिक प्रभाव जम गया था कि ईसाई होने के वाद भी सदियो तक उन्होने चंद्र, 
।न की उपासना जारी रखी । ईसाई मझहंव के प्रतीक "त्रास” + को प्रपताते 
में सूय का भी शामिल कर लिया था। क्रास के नौचे सूर्य का गोल मुख 
रहता था ।' वहाँ पर हाथ में सूर्य का “पट्टा” पहनने की वडी चलन थी । 
प्रतीक का भी हमने परिचय करा दिया है | भ्रण्ड प्रतीक सृष्टि का बीज रूप में 
। एक विल्दु से इस शरीर वी रचना हुई है। एक बिन्दु से ससार बना है । 
(मे समार में सव कुछ है। भ्रण्ड ही ब्रह्माण्ड का प्रतीक है । उस अरण्ड प्रतीक बे 
लप्नाम कौ बटिका को मानना चाहिए । शालप्राम या विष्णु सृष्टि के, ब्रह्माण्ड 
'है । गोल पत्थर के शालग्राम उस ब्रह्म तथा ब्रह्माण्ड की व्याख्या हैं । श्रीमती 
“यहाँ तक लिखा है कि 'शैव लोग मुर्गी के श्रण्डे को ब्रह्माण्ड का प्रतीक मानते हैँ । 
अण्डा खाना पाप समझते है । '* किन्तु, अण्डा खाने में बेवल शैव ही नही 
गदि को भी काफी आपत्ति होती है ! ताब्िक पूजा में अण्ड को ब्रह्माण्ड ॥ 
जाता है । 
के लिए ब्रह्माण्ड कही छोटे गोल पत्थर का होता है, कही बड़े गोल पत्थर का | 
चेकफोड नगर में € इच लम्बा तथा ७ इच गोलाई का पत्थर मिला है जिसकी 


390]॥$7% 6 हंह 235६ & ४/८५६, पृष्ठ छर। 
पृष्ठ <४। ३ स्यलप्त्टाताव 
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किसी ज़माने में पूजा होती थी । वर्गेन के अजायवधर में' सफ़ेद पत्थर के मुर्गी के अण्डे 
केवरावर दो “ब्रह्माण्ड”-प्रतीक रखे हुए हैं। ऐसे “शालग्राम”नावें, उत्तरी जर्मनी, 
लिपोनिया, डेन्मार्क आदि में काफ़ो संख्या में पाये जाते हैं। ये काफ़ी पुराने तथा 
पूजा के काम में आनेवाले पत्थर मालूम होते हैं । झार्य सभ्यता के साथ अण्ड-अतीक भी 
चारो और फेल गया था । 
इसी प्रकार वपभ या वप, नन्‍दी या वैल का भी प्रतीक चारों ओर उपलब्ध था । 
जापान के मियाञ्रो नगर में तन्‍्दीश्वर का मन्दिर ही है । स्वर्ण के चबूत्तरे पर चुप देव 
खड़े है । अपने अगले दोनों पैरों में वे एक अण्डा पकड़े हुए है जिसे सीग से मारने ही 
वाले हूँ । वहाँ के विश्वास के अनुसार वह अ्रण्डा प्रलयकाल का प्रतीक है । प्रलय के 
समय सर्वेत्र जल ही जल था । उस पर, समूची सृप्टि का सार बटोरकर एक अण्ड तैर 
रहा था। चन्द्रमा से श्रपनी शक्ति से जल के भीतर से पृथ्वी-तत्त को ऊपर खींच लिया 
जो ऊपर झ्ाकर कठोर शिला का रूप धारण कर गया । इस कठोर शिला पर अण्ड ने 
विश्वाम किया | इसअण्ड को सर्वप्रथम वृष देव ने देखा और अपने सींग से उसे तोड़ दिया । 
अषण्ड के टूठते ही उसमें से यह्‌ संसार निकल पड़ा । बुप के श्वास से मानव की उत्पत्ति 
हुई । जापान के पंडितों के अनुसार सूप्टि की उत्पत्ति की यही कथा है । यही सत्य है। 
, ऐसाहुआा हो या न हो, पर प्रतीक-शास्त्र के विद्यार्थी के लिए यह मंदिर, यह मूर्ति , यह अ्रण्ड, 
यह प्रतीक बड़े महत्व की वस्तु है। अफ़गानिस्तान में कई स्थानों पर अण्ड-प्रतीक प्राप्त 
हुए हैँ । किन्तु, अफगानिस्तान हजारों वर्ष तक भारत का ही एक प्रदेश था | श्रतएव 
. चहाँ पर बृष अथवा अण्ड-प्रतीक का पाया जाना कोई आश्चर्य की वात नहीं है । 


शालग्राम की वटिका के समान पत्थर यूरोप-के अनेक स्थानों में उपलब्ध हूँ. । कहीं 
पर इनको चन्द्र-प्रतीक, कहीं पर सूर्ये-प्रतीक तथा कहीं पर अ्रण्ड-प्रतीक मान लिया जाता 
है । स्वेडन की राजधानी स्टाकहोम के अ्रजायबघर में ऐसे बहुत-से गोल पत्थर सुरक्षित 
हैँ। श्रीमती मरे ने इत पत्थरों को शिवलिंग तथा शालग्राम*, दोनों या दोनों के बीच 
की चीज़ माना है । वे लिखती है---यह विचारणीय प्रश्न है कि ये शव पापाण हैं । 
तांझेम के बड़े पादरी महाशय शोनिग की एक हस्तलिखित पुस्तक में से महाशय लिलिग्रेन 
ने ऐसे ही कुछ पत्थरों का जिक्र किया है तथा १८वीं सदी के अन्त में नावें में प्रचलित 
इनसे सम्बन्धित एक प्रथा का जिक्र किया है ।”शोलनिंग के अनुसार नावें के ईसाई लोग इन 
पत्थरों को नित्य दूध से नहलाते थे और ईसाई बड़ा दिन में ताजी बियर शराव से स्नान 


१. वही पुस्तक, पूछ ८४ । 


२. बह्ी पुस्तक, पृष्ठ 2५। 
रे. वही, एछ छ७ । 


४. चही, एप ८५-८६ ॥ 


२३४ प्रतोक-शास्त्र 


कराते थे । इसे राई (नाज) वी यो चपाती वग भोग लगाते थे । थी रिवेट दाने के 
कयनानुसार भारतवर्ष यें कुमाऊँ वी पर्वंतमाता में पन्दकोलि पर्वत पर, जा समुद्र से 
5००० फुट ऊँचा है, चार प्रपाण-स्तम्भोी क्‍य एक स्थान है जहाँ पर वसन्‍्त ऋतु में सता 
बी कामना से पुन्न-रहित स्त्रियां भाती हैं । इन चार पत्थरों में एक चद्ध प्रतीक तथा 
एक सूर्ये-प्रतीक बना है। 
ठीक इसी प्रकार वा पर्दे, जिसमें सन्‍्तान वी कामना से सन्तान रहित स्त्रियाँ दर्शनार्थी 
होती है, फ़ान्स ने ब्रिटैनी प्रदेश में मनाया जाता है । वहाँ वे “बॉड” नगर वे निकट 
मॉरविहन नामक स्थान में पत्थर की एक शिला पर ८ फुट ऊँची एक पापाण प्रतिमा खडी 
है । चेहरा मिश्री चेहरे वे समान चपटा है तथा सिर पर के केश भी मिल्रो ढग वे मार्यूम 
होते है । यहाँ पर पुराने जमाने में तात्निक' पर्थात्‌ गुप्त दग की उपासना होती थी । 
सन्तान वी कामना से स्त्रियाँ यहाँ भ्राकर प्रतिमा वे' निचले हिस्से से अपना सिर रुगइती 
हैँ । ब्िटेनी प्रदेश बे झनेव भागा में डिसाने स्व्ियाँ भ्रव भी ऐसा करती है !* कुछ लोगों 
का कहना है कि जिन परिवारा की स्व्रियाँ यहाँ पर पूजव के लिए भाती है, उनकी रखवाती 
के लिए घर के पुसुष लोग डण्डे लेकर उनके साथ चलते है ग्रौर यदि पूजा के समय कोई 
पराया व्यवित नज़र झा गया तो उसकी मरम्मत हो जाती है। इस प्रतिमा का ताम 
है ' मेन हिर” | 
यूरोप के लोगा ने भारतीय ढग वी पूजा, भारतीय ढंग की तान्निक पूजा और भारतीय 
चरद्व भूर्य अण्डबप्रतीक हमसे प्राप्त किये तथा भ्रपना लिये थे, इसके काफी प्रमाण मिलते 
है । पापाण प्रतिमा तथा परापाण प्रतीक का पूजन भी वहाँ चारा तरफ भा ! हम जिस 
प्रकार श्रपने देश के लिए कहते है, वही पश्चिमी देशो के लिए कहा जा सकता है कि पहली 
प्रतिमा पूजन का रिवाज नही था । श्रतीक प्रतिमा से भी पुराने है । पत्थर या कीसे के 
युग का सवाल नही है । मानव विकास तथा दर्शन का भी सवाल है कि मनृप्य ने पहले 
प्रतीक-रूप में अपने विधार तथा विश्वास को व्यक्त करना प्रारम्भ क्या | पत्थर पर 
प्रतीक बनाना सबसे आसान था । उसने पत्त्थर के प्रतीक, पत्थर में प्रतीक तथा पत्थर 
रूपी प्रतीक की उपासना की और उसकी रचना की । यूरोप मेक्सिको, भारत कही भी 
चने जाइए, पत्थर में खुदे हुए सूर्य चन्द्रमा अष्ड प्रतीक तथा देवी देवता मिलेंगे । नैनीताल 
में हजारों साल स पायाण देवी का पूजन तया माहात्म्य है । युयो के बाद मनुष्य के शरीर 
में देवता का रूप उतारा गया तथा देवता की प्रतिमा बनी । प्रतीक के समान वह भी 
पापाण में ही ढाली गयी, काढ़ी गयी । इस प्रकार पापाण-पूजन प्राचीततम है गौर 


१ चढी; पृष्ठ <८॥ २ वबह्दी; एृष्ठ <८॥ ३ बह, पृष्ठ ११॥ 
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हर धातु की प्रतिमा से पापाण-प्रतिमा पुरानी है । श्रीमती मरे ने लिखा हैं कि रोम, 
यूनान, एट्रेरियन सभ्यता! के विकास की कई शताव्दियों के वाद उनकी कला. ने मानव 
के रूप में देवता की प्रतिमा बनाना प्रारस्भ किया । उनके पूर्वज पेड़ के तनों की अथवा 
काले पत्थरों की' शिला की पूजा किया करते थे । उनके साहित्य से पता चलता है कि 
युगों तक उनके यहाँ के नोचो श्रेणी के लोगों में ऐसी पूजा प्रचलित थी । वारो के कथनानुसार 
लगभग १७० वर्ष तक सभ्य रोमन लोग विना कोई प्रतिमा बनाये ही अपने देवताओं 
का पूजन करते थे । प्लूटा्क का कहना है कि जव न्यूमा ने रोमनों के रीति-रिवाजों तथा 
उपासना-विधि को निश्चित किया तो किसी प्रकार के रूप या कलेवर में सार्वजनिक उपा- 
सना के लिए प्रतिमा या प्रतीक का निपेघ किया था । स्पष्ट है कि जब रोमन लोगों में 
देवता की भावना वर्तमान थी, उनकी कोई प्रतिमा भी नहीं थी तो उनका प्रतीक अवश्य 
रहा होगा । मानसिक उपासना भी प्रतीक का रूप धारण कर लेती है । केवल योगी या 
ब्रह्मज्ानी को प्रतीक की आवश्यकता नहीं होती । प्रतीक रूदैव वर्तमान था । मानव ने 
अपने आदि काल से प्रतीक की रचना कर ली थी । जब देवताओं की प्रतिमा नहीं थी, 
उस समय सूर्य-चन्द्र-अण्ड-प्रतीक थे । कई विद्वानों की राय में तारविवनियस प्रथम के 
शासन-काल में, जो एट्रेरिया के निवासी थें, प्रतिमा-पूजन रोम में प्रारम्भ हुआ । 

यूरोप में सबसे पुराने मृत्तिपूजक एट्रेरियन लोग थे । 


यूरोप में पापाण का तथा पापाण-प्रतिमा का पूजन हज़ारों वर्ष से चला आा रहा है । 
इंग्लैण्ड में सैकड़ों वर्य पूरे एक कानून के अनुसार पापाण-पूजा करनेवाले को “गिरजाघर 
को आर्थिक दण्ड” देना पड़ता था ।* कैण्टरवरी के बड़े पादरी थियोडोर ने सातवीं 
सदी में पाषाण-पूजन का नियेध किया था । दसवीं सदी में ब्रिटेन के सैक्सन नरेश एडगर 
ने भी पापाण-पूजन की मनाही की थी। टूअर्स नगर में एक धार्मिक सभा में पापाण- 
पूजन के विरुद्ध घोषणा की गयी थी । श्री होम्बो ने लिखा है कि नावें में वैसे ही पापाण 
तया पायाण-पतिमाएँ पूजा के काम आती थीं जैसे भारत में * फ़िनमार्क के ट्रामजो नगर 
के निकट एक ऐसे ही पूजित पापाण को वहाँ के पादरी नें नदी में फेंकवा दिया था । स्कैंडि- 
नेविया में लौह-बुग से पूजित पापाण तथा पापाण-प्रतिमाएँ आज भी उपलब्ध हैं ।४ 


वही, पृष्ठ ८१-८२ । 


« शालशदाम का पूजन काली पाषाण-बाठिका में ही होता है । 

« चवशिायाए  *5(0णाह +[णापराधशाह & व छापा 
- जिरप्रकी०0०--/8प्ततीभ्रिष्णा उप्र गेर०ाएट्टु९.7 

« ओमती मरे की पुलक) पृष्ठ 4३ । 


रा 56 का हुए ४2 


२३६ प्रतो९-शास्त्र 


यहाँ वा एक पुराना बययूत, जा हि ईगवोय सन्‌ पहली सदी वा, ईसाई धर्म वे इस देश में 
आरम्भ कास हा है. थापाय पुलन शो सना करता है ।! सयमग सव्‌ ६४८ में नाते की 
एवं ईसाई घामिर समा ने निश्चय किया था जि सभी पापाण प्रतिमाएँ तथा प्राधाग- 
धुजा वी नध्ट बर दिया जाय । एव प्रशिद्ध धामित ग्रस्थ में लिया है-- 





[ इग्लैण्ड में प्राप्त शिवलिंग ] 
* बे बडे अ्मागे लोग हैं जो मरी ( निर्जाव ) चीज़ो मे विश्वास करते हैँ, जो लोग मनुष्य 
के हाथो बनायी चोज को देवता कहते है, निरथक पत्थर में कला दियलाने के लिए चाँदी- 
सोने का उपयोग करते है श्रादमी या जानवर की मूत्ति ववाकर उस पर चन्दन या लाल 


३ वही; एप ८४१ 


चृषभ तथा नन्‍्दी 


रंग लगाते हैं. . .तव उसके सामने-अपनी स्त्री तथा बच्चे के कल्याण के लिए गा ता करते 
3- ८ ५+ः > से बातें करने में लज्जा भी नहीं श्राती ।' 
है, उनको इस निर्जीव वस्तु के बारे में वातें करने में लज्जा भी नहीं झाती । 


७ ४. २८४८: 
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[ ऋांस में प्राप्त शिव लिंग ] 


यदि यूरोप में इतना अधिक “प्रहार” तथा “संहार” न हुआ होता तो वहाँ हर नगर 
में पापाण की प्रतिमा, चन्द्र-सूये-अण्ड-प्रतीक उपलब्ध होते । किन्तु यह निश्चित है कि 
हमारे ये प्रतीक संसार के हर एक सभ्य देश द्वारा अपनाये गये थे । 


१. चही, एछ ८१॥ 


कम्तल, कौड़ी तथा घण्टा 


श्रीमती मरे ने वाराणसी के ठठेरी बाज्ञार में एक मूर्त्ति खरीदी थी। वह वृषभ वी मूर्ति 
थी। उसकी पीठ पर कमल की कली बनी थी । वह कली कुछ ऊपर जाकर खुल जाती 
थी। उसके बीच में एक छोटा-सा भ्रण्डा बना हुआ या। वृषभ के पीछे गेहुँदन सांप 
बना हुआ था । वह तना खडा था--माता झ्भी काटनेवाल्ा हो । उसके मुख में एक 
अगूठी सी पडी हुई थी जिसमें एक तश्तरी स्थिर थी ! तश्तरी में एक छेद था | इस 
छेद से पानी डालने पर कमल के बीच में स्थित अण्ड या लिय-प्रतीक पर जल गिरता था । 
श्रीमती मरे ऐँसले के श्रनुसार कमल के बीच में वह भ्रण्ड प्रतीक “रत्न” है, मुथ्य वरतु है।| 

वृषभ तथा कमल के सम्बन्ध का क्या बर्थ है ? हम पहले ही लिख प्राये है कि दृषभ 
का अर्थ है धर्म । डॉ० सम्पूर्णावन्दजी के कथनानुसार आध्यात्मिक सूर्य में से मनख्पी 
कमल विकसित होता है । आ्राध्यात्मिकता का प्रतीक धर्म है। घर्मं का प्रतीक वृषभ 
है | घर्मं से मन को विकसित वरनेवाला कमल है। कमल के वीच में, मन के बीच में 
परम तत्व ब्रह्माण्ड का ज्ञान है । प्रण्ड प्रतीक ब्रह्माण्ड है। मतरूपी कमल के बीच में 
परम ज्ञानरूपी रत्न “मणि” ही पह सार तत्त्व है जिस पर सव कुछ एकग्र होकर के दी भूत 
करना चाहिए । प्राणहूपी जल को हम वहाँ पर गिराकर उसके प्रति भ्रपती जागरूकता 

(जागरति) को प्रकट करते हूँ । 

मन कमल के विकसित होने पर उसमें समिरप्री ज्ञान का बोध होता है । इसी लिए 

तिब्बत के बौद्धों का उपासना का मत्न है-- 
ऊ सणिपओे5हम्‌, 

ऊँकी व्याख्या हम कर चुके है । “मैं सनरूपी कमल वे बीच में मणि हूँ ।” श्रीमती 

मरे ऐँसले ने इस गढ़ का अनुवाद इस प्रकार किया है-- 
“कमल के बीच में सणि को अभिवादन ॥/* 
किस्तु इतने से ही कमल का अर्थ समझ में नही भ्रा सकता । इसके सम्बन्ध में भिश्न 
भिन्न धारणाएँ हैं । प० वदुकनाथ शास्त्री खिस्ते का कथन है कि “कमल” भारत का 


३. वही; पृष्ठ १६। २- वही, पृष्ठ १७। 


दामल, फोड़ी तथा घण्टा र्र्८ 


सर्वप्रवान पुप्प है । मह सभी जगह उपसब्ध होता है । प्रत्गेक साय) साहित्य मर 
प्राचोन काल से इसके वर्णनी से भरा पट़ा है । पौराणिक कथा है कि विष्णु नें अपने नेत्न 
को ही कपल के स्थान पर शंकर भगवान्‌ को अधित कर दिया था । इस कथा से ही पुष्पों 
में कमल की प्रतिप्ठा स्पप्ट होती है । दि 3 
पं ० रामचन्द्र घास्त्री बसे के कवनानूसार स्वस्तिक प्रतीक है। कमल का पूर्वरूप था । 
स्वस्तिक से हो कमल प्रतीक बना ।  स्विस्तिक पर विचार करते समय हम इस सम्बन् ५ 
में भो विचार कर लेंगे । तांज्रिक उपासना के “अप्टडल कमल” “द्वादशदल कमल डे 
“वोडशंदल कमल” आदि का प्राय: उपयोग मंत्रों के निर्माण में तथा पूजा-पद़ति का 
मिलता है । हृदय-कमल के विकसित होने का साहित्यिक उपयोग हम प्रायः पढ़ते हूं । 
सूर्य के उदय होने पर कमल खिलता है । उसी प्रकार ब्रह्मरुपी सूर्य के ज्ञान से मनरूपी 
कमल भी विकसित होता है । सूर्य तथा कमल के इस आध्यात्मिक सम्बन्ध के कारण 
ही कमल का प्राच्चीन काल से इतना महत्व चला आया है । कमल की यह व्याख्या स्पप्ट 
तथा सही भी प्रतीत होती है । वहुत-सी व्याय्याएं देखने के बाद हमको डॉ ० सम्पूर्णानन्द 
जी की व्याख्या ही सबसे उचित प्रतीत होती है । मनरूपी कमल-अतीक चारो ओर 
फैल गया था--मिस्र, ईरान, वैवीलोन, यूनान से लेकर स्पेन तक फैल गया था । है 
कमल के प्रतीक की एक नहीं, अनगिनत व्याय्याएँ हो सकती हैँ । कमल कीचड़ में 
पैदा होता है । जल में रहकर भी इसके पत्तों पर जल नहीं टिकता । जल के भीतर 
कीचड़ से उत्पन्न होने पर भी वह पुष्प जल के ऊपर बना रहता है । यही आदर्श जीवन 
है। संसाररूपी दलदल में, संसाररूपी कीचड़ में रहकर भी जो मनुप्य उसकी मसता- 
भाया से ऊपर उठ जाता है, जो संसार की माया के जल को अपने ऊपर टिकने नहीं देता, 
वही मुक्त मानव है, चही सच्चा मनुष्य है । मनही मनुष्य के वन्धन तथा मोक्ष का कारण 
होता है--मन एवं मनुष्याणां कारणंबंधमोक्षयो:। फिर लिखा है कि “मनोमय: पुरुष: 
उच्प मन-मय ही है। अतएवं कमल का पुष्प मानव-जीवन को महान उपदेश देता है। 
पौराणिक विश्वास के अनुसार लक्ष्मी का वास कमल पर है। वैभव तथा सम्पदा की प्रतीक 
लक्ष्मी हैं । यह प्रतीक हमें उपदेश देता है कि सब कुछ वैभव होते हुए भी धन,मान, मर्यादा 
के नश्वर तथा तुच्छ कीचड़ से ऊपर उठकर रहो । 
हमारे सभी प्रतीक यूरोप, एशिया तथा अमेरिका (मेक्सिको आदि ) पहुँच गये थे । 
इसका हम काफ़ी प्रमाण देते आये हैं । यहाँ पर एक छोटा-सा उदाहरण दे दें । ज्जरा-सा 
' विपयान्तर तो होगा । सभी हिन्दू लोग वर्षा तथा भेघ के स्वामी इन्द्र भगवान्‌ से परिचित 
हैं। वैदिक युग में इन्द्र ही प्रधान देवता थे । देवताओं के राजा थे । हमारे यहाँ लोगों 
में साधारण विश्वास है कि इन्द्र जब अपनी ग॒दा से मेघ को मारते है तब वर्षा होती है । 
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इद वा प्रधान झरा बच्य है । इस वद्ध वे प्रहार से ही विजती घमकती-वेष्ठवती है प्रौर 
वर्षा होती है। “वद्पात” शब्द की उपत्ति ही "बच्च”' से तथा उसये “परहार' मे विश्वास 
से हुई है। श्रीमती मरे ऐंसले ने “व के देवता” तथा वस्य वा प्रतीक प्रादीन कातीन 
पत्यर की पुर्हाडी का बहुत-से पृ रोपीय देशों में पाया जाना सिद्ध शिया है । 

इसी प्रवार बमत का प्रतीक भी चारो भोर फैला था । इन प॒वितयों ने लेधक ने 
एक हजार वर्ष पुरानी “मुरान शरीफ” की एक प्रति देखी थी । उस पर पुस्तक भर में 
हाशिये पर कमल बना हुप्मा पा । मग्दिरों पर कमल का प्रतीज' ससार भ्र में प्राप्त पुराते 
मदिरा में मिलता है । गुमात्ना, जावा, जापान, चीन में मन्दिरों पर वसल बना मिलेगा । 
बलगश भी मन्दिरों पर सबसे ऊपर बना मिलेया । कसश या घट का भर्थ बड़ा सुन्दर है । 
विधा, ज्ञान, सुध्टि, देवगण तथा ब्रह्माण्ड (भ्रण्ड) मे साथ ही सूर्य तथा चद्ध वा सम्मिलित 
प्रतीक बलश है -- 


कलशस्प मुझे विष्णुई रूष्ठे रुद्ठ: समाथित.। 
मू ने स्वस्य ह्थितों ब्रह्मा सथ्ये मातुणणा स्मृता: ॥। 
हुभो तु सागराः सप्त सप्तदोपा वदुन्धरा। 
ऋणग्ेदोईप यजुवेदों सामदेदों हवषदंणः॥॥ 
अंगैरव सहितास्सर्व कलशन्तु समाधिता: । 
देवदानवसं वादे मस्यमाने महीदधी 4 
उत्पन्नोडईसि तदा कुम विधृतों विष्णुना स्‍्वयम्‌ ॥4 
त्तप्वार्पा: सर्वतोर्यानि देदास्सवें स्वषि स्पिताः ४४ 
त्वपि तिप्ठन्ति मूतानि सर्वकामफलप्रद ॥ 
+ स्वत्प्सादादिम॑ यज्॑ कंतुंमोहे जलोग्मव ! 
साप्तिष्यं कुछ मे देव प्रसन्नो भव सववेदा।॥। 


फिर बचा ही कया ? ब्रह्मा, विष्णु, महेश, ससार, सागर, नदियाँ--सब कुछ कलश 
में सम्मिश्रित हूँ । अतएवं कलश प्रतीषा बना । 

अनग्रिनत शिवालया पर तथा वौद्ध चैत्या में सबसे ऊपर कमल बना हुमा है, पर यह 
कमल उलटा है । हैवेल ने अपनी पुस्तक में इस प्रतीक को समझा ही नही हमने पिछले 
एक अध्याय में, सर्प-प्रतीक की व्याख्या करते हुए शरीर के भीतर स्वयभू लिंग तथा कुण्ड 
लिती का जिक्र किया था । उसमें हमने बतलाया था कि यह स्वयभू लिग मूलाधार 


१५ दही पुस्तय, पृष्ठ *३ से ९६ तक। 
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में उलटे कमल के समान है जिसे जाग्रत कर उलट देना है । सर्पेरूपी कुण्डलिनी, इड़ा, 
विंगला तथा सुपुम्ता ताड़ियाँ एक-दूसरी में गुथी हुई उसे लपेटे हुए 'भौरे” की तरह गुज्जन 
कर रही है । थोगी इस कमल को उलटकर स्वयंभू लिय का मुख ऊपर कर देता है जिसके 
छिद्र में कुण्डलिनी प्रवेश करती है । यानी, कमल ऊपर हो जायगा, नाल नीचे हो 
जायगी । योगाभ्यास से ही ऐसा हो सकता है । मूलाधार में (गुदा तथा लिंग के ज़रा 
नीचे) स्थित उलठा कमल ही शिवालयों तथा बौद्ध चैत्यों पर बना हुआ है । 


कमल-प्रतीक पर हम अ्रभी और भी प्रकाश डालेंगे । किन्तु वह अन्य प्रतीकों के 
सम्बन्ध में हो हमारे सामने आता रहेगा । यहाँ पर हम एक दूसरे महत्त्वपूर्ण प्रतीक 
का भी उल्लेख कर दें। वह है “घण्टा” या 'घण्टी”। हेवेल' का कहना है कि यह प्रतीक 
भारत में ईरान से आया । एक दूसरे विद्वान्‌ का कहना है कि दुष्ट आत्माओं--भूत-म्रेत 
को भगाने के लिए घण्टा वजाते थे ४ किन्तु यहूदी लोग जिस “सुनहले बछड़े” की पूजा 
करते, थेउसके गले में भी धण्टी के समान चीज़ क्यों रहती थी ? मिस्र में वृषभ देव को 
“एटिस” कहते थे । उनके गले में घण्टी के समान कोई चीज़ थी । असीरिया के वृषभ देव 
के पंख होते थे । 

वृष देव-नन्दी के गले में घण्टी देखने के हम आदी हैं। वृषभ “नाद” का, “शब्द” का 
भी प्रतीक है । वृष “नाद” करता है। नाद पर, शब्द पर, वाणी पर, मातृका शवित पर हम 
अपनी समझ से काफ़ी प्रकाश डाल चुके हैं । प्रथम शब्द “3“कार' था। “४-० इत्येदक्ष रमि- 
दम सर्वेम्‌'* प्रथम अक्षर ७४ था । योगाभ्यास से जव शरीर के भीतर का कमल सीधा 
हो जाता है तथा नाल नीचे हो जाती है, जिस समय स्वयंभू लिग में कुण्डलिनी प्रवेश करती 
है, शरीरके भीतर बड़ा मधुर नाद होता है---3-“कार की टंकार होती है, जिसे कवी रदास 
ने “अनहूद नाद' लिखा है । जव मनुष्य संसार से अपने मन तथा वृद्धि को एकदम खी चक्र 
अपनी आत्मा में लीन कर लेता है, उसी को समाधि कहते है । जब समाधि लग जाती है 
तो शरीर के भीतर नाद होता है । घण्टा इस नाद का प्रतीक है । वृषभ देव धर्म तथा 
नाद,दोनों के प्रतीक हैं । इसलिए उनके गले में नाद का, धर्म के द्वारा प्राप्त समाधि-अवस्था 
में उत्पन्न नाद का प्रतीक घण्टी या घण्टा वँधा है । 

मन्दिरों में भी घण्टा वँधा रहता है । पूजन के लिए जानेवाले लोग घण्टा वजाते 
हैं। जिसे पश्चिमीय विद्वान्‌ “भूत-प्रेत-वाघा” भगानेवाली चीज़ समझते हैं वह वास्तव 
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में “बूजा में विरोधी शक्तियों को भयानेयाला” साद है । सिसी भी पूजन वे प्रारम्म में 
“प्रपकामन्तु“--.इस मत्त से पूजा-विरोधी बातावरण वो दूर बरने के लिए वायें पैर से 
पृथ्वी को तोत बार मारयर--/वामपादेन भूमि विस्ताडयेत्‌ हु छ ध्वनि वी जाती है। 
गह प्राघीन क्रम है । इसी प्रशार देव-दर्शन में पूजा का भारम्भ करने की किया का पहता 
काम है 'पण्दा ! वजाना। साद बर विरोधी तत््वा का दूर कर देवता से शरीर के भीतर 
के नाई को जाग्रत करने भी यह प्रार्यना मात्र है । साथ ही, भपनी उपस्थिति मय भव्यवत 
भद्दाव है, साक्षो है। फिर एक महत्त्व की बात भौर है । देयता जीवस्मुवत है । इनकी 
संदज समाधि होती है । इनके शरीर में या निराकार मन में सदैव माद होता रहता है । 
ये नाद-प्रिय हात हैं । प्रतएय साद मरने से ये प्रसप्त होते हैं । 
डॉ० सम्पूर्ण निन्‍्द के कथनातुसार पष्टा रामाधि में उत्पप्त नाद का प्रतीक है । मस्दिरों 
में पण्टा बजाने के विषय में प० बटुकनाय शास्त्री थिस्ते का कथन है कि “शास्त्रों की भाता 
है कि मदिर में प्रवेश के समय धण्टा बजाया जाय । इससे भपनी उपस्थिति सूचित होती 
है।" 
“आगमायंण्च देवातां ग्मताय घ॒ रक्षसाम्‌॥/ 
इत्यादि श्तोरो से भी धण्टा-पूजत विहित है । इससे भ्रविष्ट जीव! के प्रपसारण 
तथा देवताप्रा का भ्ावाहन भी सूचित होता है । 
किल्तु, सबसे उपयुवत भर्थ तथा व्याख्या डॉ० सम्पूर्णावन्‍्द वी प्रतीत होती है । पष्य 
उस नाद, उस शब्द वा प्रतीक है जिसवे साथ सृष्टि वा झारम्म हुआ था तथा झन्त 
होगा | वृषभ धर्म का प्रतीक तो है ही, नाद का भी प्रतीक है । वास्तव में नाद का ही 
मुख्यत प्रतीक है । माद के देव वुष देव के सम्बन्ध में ही ऋग्वेद का मत है- 
चत्वारि श्यूंगा त्यो अस्य पादा दे शो्ष 
सप्त हस्तास्तो अह्य ब्रिधा बढ्ो वृषभों रौरवीति 
महादेवो मर्व्पा ७ आविवेध । 
याती चार सीग, तीन पैर, दो सिर, सात हाथ, तीन जगह वँधा है, ऐसा जो वृषभ 
शब्द कर रहा है, (वह) महादेव यान, नाद मनुष्या में श्रवेश कर गया । 
घण्ठा के बारे में जिस प्रकार लोगो को प्रम हो गया है उसी प्रकार कौडी वे उपयोग 
के बारे में भी काफी ग्रलतफहमियाँ हैं । पेरी ने अ्रपनी पुस्तक में लिखा है कि कोडी स्त्री 
की योनि का प्रतीक है। वह “जीवन दाता तथा “जन्म दाता” शवित का प्रतीक है । सुदान 
में स्त्रियाँ कौडी की कर्घनी कमर में इसलिए पहनती है कि उनको अधिक से-झधिक स तन 
हो । बाद में जब मनुप्य को पीली धातु स्वर्ण का पता चला तो उन्हाने सोने की कौड़ी 
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बनाकर उसका उपयोग शुरू किया ।! पेरी के कथनानुसार सोने की कौड़ी के उपयोग 
से ही मनुष्य ने स्वर्णमुद्रा का उपयोग सीखा ।* सर जाजे इलियट स्मिथ का यही मत 
है। पेरी के कयनानुसार पहले भिन्न देशों की देवियाँ जैसे वेनस (कामदेंवी), 
सित्रेला (कामदेवी ) , अफ्रोदाइत (कामदेवी ) , अस्तारती (कामदेवी ), इन सवकी उपासना 
कौड़ी में हो होती थी । इनका रूप 'कौड़ी' की तरह का ही बनाया जाता था । वाद में 
चलकर उस कोौड़ी में हाथ-पैर आदि जोड़कर पूरी प्रतिमा वना दी गयी । 
हमारे देश में श्राज भो पूजा के कार्य में कीड़ी का उपयोग केवल प्राचीन मुद्रा के रूप 
में होता है । कीड़ी के मुद्रा के रूप में उपयोग का पता वैदिक साहित्य से भी नही लगता। 
वैदिक साहित्य से हिरण्यहरित यानी स्वर्ण के उपयोग या उसकी जानकारी का पता चला 
है, कौड़ो का नहीं । वैदिक युग में सिक्के के स्थान पर जाववर के, 'पशुधन के उपयोग 
की कल्पना तो होती है । यूनानी सभ्यता के आदिकाल में भी पशुधन का ही मुद्रा के रूप 
में उपयोग होता था । मुद्रा के लिए उनके शब्द का श्राधार भी, अर्थ भी पशु! है । 
संस्कृत में कौड़ी के लिए 'वराटक' या वराटिका' शब्द मिलता है । यह काफी 
प्राचीन शब्द प्रतीत होता है । अपनी प्रसिद्ध पुस्तक गणकतरंगिणी' में विद्द्वर प॑ ० 
सुधाकर द्विवेदी (वाराणसी-निवासी ) ने भारतीय गणितशास्त्न के आचाये भास्कराचार्य 
का समय १०३६ शाके, यानी शक संवत्सर निर्धारित किया है | इस प्रकार झ्राज के 
लगभग ८८० वपे पूर्व भास्कराचार्य ने अपने गणितशास्त्र के विश्वविख्यात तथा गणित 
पर संसार के सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थ! लीलावती' में द्रव्य की परिभाषा में लिखा है--- 


वराटकानाम्‌ दशकदहये यत्‌ 
सा काकिणी ताश्च पणश्चत्रः। 
ते षोडश द्रम्म इहावगस्यों 
द्रस्मैस्तथा पोडशभिश्च निष्कम्‌ ॥॥ 


अर्थात्‌ बीस कौड़ी की एक काकिणी, चार काकिणी का एक पण (पैसा), सोलह 


पण का एक द्रम (चवन्नी ), सोलह द्रम का एक निष्क (रुपया--श्राज के चार रुपये का 
एक निष्क) | 
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इससे स्पष्ट है कि कौडी का उपयोग, भाज के एक हजार वर्ष पहले मुद्रा के रूप में 
होता था। झत जिस प्रकार हमारे यहाँ भी कौडी की माला, कौडी का गहना तथा द्रव्य 
के रूप में, लक्ष्मी के प्रतीक कौडी के पूजन की प्रथा है, उसी प्रकार भन्य देशो में, चाहे 
मिस्र हो या कोई दूसरा एशियाई देश, कौडी वा उपयोग द्वव्य तथा शूगार वे लिए होता था । 
उसे झ्रनायास स्त्री की योनि का प्रतीक मान लिया गया है ! श्रीमती मरे ऐँसले ने भी कौडी 
के उपयोग का गलत भर्थ लगाया है । सम्भवत सर्वेश्रथम गणना के साधन के लिए कौ्ियों 
का उपयोग हुम्ना होगा । समुद्रतीर निवासी झायों की जब झावश्यकताएँ बढ़ी तबसे 
कौडी का प्रयोग झारम्भ हुआ होगा, क्योकि यह समुद्र में ही प्राप्त होती थी । होते 
हीते मुद्राओ की प्रायमिक प्रतिनिधि वीडियाँ बन गयी । कुछ समय बाद कतिपय कौडियों 
से गणना झ्रारम्भ कर दुकडा, श्रधेला, पैसा झादि मुद्राएँ बनी होगी । हमारी प्राचीन 
मुद्रा पण' तथा निध्क' का उपयोग तथा कौडियो का इनका सम्बन्ध भारकराचार्य की 
“लोलावती' से अकाटय रूप से सिद्ध हो जाता है । 


चत्रिश्ल 


'त्रिशूल' प्रतीक यूरोप तथा एशिया में प्रचुर संख्या में पाया जाता है | पाश्चात्य 
लेखकों ने स्वस्तिक, त्रिशूल तथा ईसाई “क्रास” प्रतीक को एक-दूसरे से मिलता-जुलता 
तथा एक-दूसरे से उत्पन्न प्रतीक माना है । किन्तु हरएक प्रतीक को कामवासना से सम्बन्धित 
करनेवाले लेखकों ने घृम-फिरकर इन प्रतीकों को रत्नी योनि तथा पुरुष लिग से सम्बन्धित 
कर दिया है । कटनरा ने लिखा है कि मिस्र की कुछ प्राचीन ममी' यानी मसाला भरकर 
सुरक्षित रखे हुए मुर्दो पर, विशेषकर स्त्नी के शव के ऊपर-उसके ववस पर पुरुष-लिंग बना 
हुआ है । मिख्री स्त्रियाँ लिग की शक्ल का तावीज़ पहनती थीं । पुराने जमाने में हे रोडेटर्सा 
नामक इतिहासकार ने मिस्र में एक जुलूस देखा था जिसमें लोग तीन महान्‌ लिंग 
एकसाथ जोड़कर ले जा रहे थे । यही त्रिशूल' था । ईसाई क्रास' भी (लिग' का ही प्रतीक 
है। लिग से सृष्टि होती है । यही बात प्रकट करने के लिए 'क्रास' बनाया गया । पेन 
नाइट तथा गाडफ़ हिगिन्स*र का कहना है कि क्रास प्रजननशक्ति' को व्यक्त करता है । 
ईसाइयों ने इसी प्रतीक को अपने धर्म में श्रपना लिया । मिस्र में यह प्रतीक बहुतायत 
से अब भी पाये जाते, यदि चौथी शताब्दी में बड़े पादरी विशप थियोसोफ़िलीज़ ने रोमन 
' सम्राट थियोडोसिनिस की आज्ञा से मिस्री देवालयों तथा प्रतीकी को नप्ट न किया होता ।* 
कटनर के कथनानुसार ईसाई धर्म ग्रन्थ बाइविल के पुराने संस्करण" में, जो हिन्नू भाषा में 
था, लिग्र-प्रतीक का काफ़ी जिक्र था, पर उसका अनुवाद करते समय सी०डी ० जिसवर्ग* 
ने उन चीजों को हटा दिया था | वॉल ने अपनी पुस्तक में 'कास' को “उत्पन्नकर्त्ता' का 


१. हि, (प्रश--6 5॥0 साह09 ० 565 ०0: 
२. हेरोडेट्स ईसासे ४८० वर्ष पूर्व के समय में थे । 
३, ?2प76 हिफंए।६ गाते 50096ए छत72प5, 
४. कटनर की पुस्तक । 
५. 0.0 पए८57५५ छाप], 
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प्रतीक माना है। मूर्रा ने मिल्ली पिरामिड का जो त्रिकोण बनता 


है तथा जिसमें ऊपर का कोना खडा रहता है, उसे पुरुष-लिंग का प्रतीक ही नही माता है, 
वे उसे भारत के 'शैव' सम्प्रदाय की प्रसादी भी मानते हैं । भनेक लेखका ने प्रसिद्ध मिन्नी 
“पिरामिड' को लिग-प्रतीक माना है। इतमान' ने भी अपनी पुस्तक में इसी विचार 
की पुष्टि की है । लिखनेवालो ने तो यहाँ तक लिखा है कि वाइविल में 'ढेविड' 
नाम का श्रयं ही है प्यारा यानी झआशिक-मिजाज़ । 


मेक्सिको में प्रतीक उत्पादनशब्रित का द्योतक था । 


का सिल्ली प्रयोग इसी रूप में होता था। इसी को 


१. 5 #ा[०ण€--' मकवेप एगाफिव्व्य? 
३५. विष्याद्रा--4वटालाई फिक्ञाते सिकठतारते का कगाटालाएं प्रथ्याटह ह 
है. 9400- ऐटै0ए९त 70 प्श्टए-7० 7.0ए6 ९ए०४त्गाज- 


४. बंटनर वी पुस्तक; पृष्ठ १७८ । 


त्रिशल 


बना देते श्रे--मिसत्र में जिसे 'आइसिस देवी का डण्डा' कहते थे । इसका मतलब 
था कि 'स्त्वी-पुरुप' मिल गये । मिस्री भाषा में इस प्रतीक को आन्‍्ख' कहते थे । 


यूनानी कामदेवी वेनस का प्रतीक हा भी यही अर्थ रखता था। 


न 


हिन्दू स्वस्तिक का भी यही अर्थ था। यहुदी प्रत्तीक 


व क्‍ 


का भी यही अर्य होता था ४ कुमारी फ्रांसिस स्विनी ने अपनी छोटी-सी पुस्तक में 
लिखा है कि ४ का अर्थ है कि पुरुष-लिग स्त्री के गर्भाशय में प्रवेश कर गया।* 


१. वहीं; पूष्ठ श्षट। 
२. फिशादं5 5जशोंग्रटए--प्नृठ ॥४छ४/टाए 05 (०९ ३७0 ६7९ (+055”, 
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कटनर की पुस्तक में लिया है कि यूनानी देवी दियाता 'अरद्धंनारीश्वर' थी, प्ररप 
तथा स्त्री दोनो ही । इनकी सहारक (शिव) शक्ति भी थी भौर पालक (पार्वती) 
शवित भी । ईसाइयो की कुमारी देवी मेरी-मरिय्म वास्तव में भारतीय 'माया' वा 
रूपान्तर हैं। 'दुर्गा' हैं जिनके हाथ में हिन्दू लोग विशूल देते हैं ! यह उस देवी की 
तोन शक्तियों का द्योतक है--उत्पादक-पालक-सहारक ।' मिस्री भाषा में सूर्य को 
“प्रौन' या “भौन' कहते हैं जो मारतीय 3 से मिलता-बुलता शब्द है। ईरानी देवी उगमिया 
वास्तव में ईसाई 'मरियम' तया भारतीय “उमा! है । 

ऐसी बुद्धिमानी की बातें कहकर भी कटनर अपने 'कयमवासना' के सिद्धान्त में उलस 
गये । वे हर एक चीज़ को कामवासना से जोडते हुए लिखते हैं-- 

“पुरुष में बह मंवकारी भ्ौर ताकत है कि जव तक वह सन्तुष्ट न हो जायेगा, 
सभी सीमाग्रो का उल्लघत कर जायेगा । विवाह का इतिहास, धर्म का इतिहास, मानव के 
सामाजिक जीवन का इतिहास---ग्रें सभी सिर्फ यह साबित करते है दि मनुष्य वे जीवन 
में उसकी कामवासनां का कितना बडा हाथ रहा है। बिना इस तथ्य को स्वीकार 
किये, समूचा इतिहास ही बिना भर्थ का रह जायेगा ।' १ 

कटनर यह स्वीकार करते है कि 'देवी'-पूजा का उपदेश ईरान या यूताम या रौम 
को भारतवर्ष से मिला । वे यह भी मानते है कि वेनेस नामक यूनानी कामदेवी यूनात 
की सबसे प्रिय तथा पूज्य देवी थी। इटली में उनके लिए १८४ मन्दिर थे।' उनके 
भ्रतुसार इसका एक मात्न कारण यह था कि “सभी लोग जनसबख्या में वृद्धि चाहते थे।! 
वे लिखते है कि “विपलोस की वेनस देवी तथा फ़रिंजिया की एलिस देवी भी एक ही थी । ट 
प्राचीन भूगोलकार टालमी लिखते हैँ कि “असीरिया तया ईरान में लिंग को पविन्न बसु 
मानते थे श्रौर ईरान के सूर्य देवता की, जिनका नाम “मित्र” था, कल्पना सभोगेच्छु मुद्रा में 
की गयी थी।” सीरिया में ही रापोलिस मामक स्थान में एक मन्दिर था जिसमें १७० $ट 
लम्बे दो विशाल लिंग खडे थे । इसका सिरा इतना चौडा था कि उस पर एक श्रादमी 
आराम से बैठ सकता था । एक लिय के ऊपर एक व्यक्ति ने बैठकर सात वर्ष तक तपरर्या 
की थी। फोप्रैनौसिया में लिग-उपासना होती थी । रोम में कामदेवी की सूर््ति झनेक 
प्रकार की बनायी जाती थी । लकडी के हाय-पैर, सगमरमर पत्थर का सिर, अशोभनीय 
मुद्रा आदि में । 

इन सब बाता को लेकर पाश्चात्य लेखको ने सभी प्राचीन प्रतीको की कामुक प्रतीक 
माना है । किन्तु यदि भारतीयो के द्वारा देवी की उपासना, लिग की उपासना तथा उनके 


१ वहीं पुस्तक, पृष्ठ श७ड । २ वही; पृष्ठ ४९। 
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तीक विदेशों में पहुँचे तो उनका श्राघार भी, अर्थ भी भारतीय ही क्यों न रहा हो ? 
सकी समीक्षा हम आगे चलकर करेंगे । तिशूल के तीन चिह्नों का अन्य अर्थ भी हो 
कता है । मिस्र के विपय में लिखते हुए अनेक पाश्चात्य लेखक स्वीकार करते हैँ कि 
उनके तीन मुख्य देवी-देवता थे-- 

(१) ओसिरिस--प्रथम कारण (सुप्टि का)। 

(२) आइसिस--प्रहण करनेवाली देवी (गर्भाधान) | 

(३) होरस--पअ्रथम तथा द्वितीय के संयोग का प्ररिणाम । 


अव यदि इनको हम शिव, उमा तथा गणेश कहें तथा इनका परिणाम त्िमूत्ति का 
प्रतोक त्रिशूल कहें तो पाश्चात्यों को क्या आपत्ति होगी ? 
ऋस के विपय में ही लीजिए । पश्चिमी विद्वानों में इसके सम्बन्ध में भिन्न घारणाएँ हूँ । 
पासन्सा का कहना है कि यह प्रतीक' जीवन के लिए था । ६ठी शताब्दी तक ईसाई 
मज़हव ने इस प्रतीक को नहीं श्रपताया था । सबसे पहले ईसाई धर्म को अपनानेवाले 
प्रथम रोमन सम्राट कांस्टेंटाइन ने एक गोलाकार क्रास को अपनाया था । यूनानी लिपि 
में ईसा के लिए जी अक्षरलिखे जाते थे वे तीन थे तथा »< पहला अक्षर था।* रोमन 
देवता जूपिटर (गुरु) तथा सैटर्न (शनि) के हाथ में ऋरास रहताथा । उरुसे भी ऋास की 
प्राचीनता सिद्ध होती है । मिस्र के शाही झण्डे पर क्रास बना रहता था । 
ईसाई प्रतीकों की व्याख्या करते हुए श्री गैम्बल लिखते हैं---- 


“ईसा मसीह की शूली (क्रास पर) तथा उसके बाद उनके स्वर्गारोहण की घटना 
ने उनके शिष्परों का ध्यान पृथ्वी पर से खींचकर उस स्वर्ग की ओर पहुँचा दिया जो श्रव 
उनके प्रभु का निवासस्थान हो गया था* * “इस प्रकार मत्यु ने अपना साधारण रूप ग्रहण 
कर लिया और उसके बाद क्या होता है, यह लोगों के लिए चिन्ता तथा कामना का विपय 
बन गया" * 'क्न्रों पर फूल तथा विशेष कर गूलाव का फूल चढ़ाना वास्तव में स्वर्ग का 

'प्रतीक है। 'अ्रच्छा गड़ेरिया' तथा मेसना' ये दोनों भगवान्‌ तथा संरक्षक (ईसा) के 
प्रतीक हैँ । ईसाइयों में मछली का प्रतीक ईएवर के साथ एकत्व का द्योतक है (जैसे पानी 
में मछली रहती है) । 'सुराही में से कबूतर पानी पी रहा है' का प्रतीक इस वात को प्रकट 
करता है कि जीवन में (शरीर धारण कर ) आत्मा अपने को ताज़ा बना रही है । जीवन 
में ज्यों-ज्यों भय तथा विपत्तियाँ बढ़ती गयीं , ईसाइयों के गिर्जाघरों के साथ भय के प्रतीक 


१. ह. 0. ए९78075--7007-(0॥मंडधश्य (7055.7 
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प्रधिक सम्बद्ध होते गये । क्राइस्ट (ईसा) की मूचियाँ अधिक कठोर चेहरेवाली बनती 
गयी तथा कुमारी मरियम को कप्टो से क्षाण देनेवाली बताया गया ।/* 
क्रास के सम्बन्ध में गैम्बल लिखते है-- > 
हि “क्रास तो बाद में आया । सम्राट कास्टेंटाइन ने मैक्सेंटियस के विरुद्ध पने धर्मे- 
युद्धों में स्िपाहियों की ढाल पर क्रास का चिह्न बनाया था । यह ईतवी सन्‌ ३१२ की 


बात है । इसके पहले यह प्रतीक केवल एक ईसाई कब्र पर मिलता है अटि ) 


यह कास्टेंटाइन के युग के पहले का है। सम्भवत चौथी सदी का | ?? से तात्पये है 'पैशना 
यानी वासता । पर, जब क्रास का प्रतीक चालू हुआ तो उस पर गुलाब की पत्तियाँ भी 
रखी थी । असल में साधु पाल ने अपते धर्मशास्त्र में श्रास्न की वर्तमान महत्ता का सूत्र 
पात किया । पहले तो कास का प्रतीक “रास्ते की ठोकर यानी वाधा' व्यवत करता था। 
बाद में वढ्‌ _'भम्युदय/ का प्रतीक वन गया * गि्जाघरों पर क्रास बनना सातवी सदी 
से शुरू हुआ । लैटिन गिर्जा पर एक मेभना बनाया जाता था, जिसके सीने से खत 
बहता रहता था और हाथ में कास लिये हुए था ।' मि्री क्रास / बनता था ।/६ 
डॉ० धारजेक' के श्नुसार क्ास का प्रतीक स्वस्तिक से निकला है। बीच में 


गोल बनाकर चारो तरफ क्रास के चिह्न सूर्य देवता के प्रतीक है ५ ] 


दीन भुजा'वाला क्रास स्वस्तिक से निकला है /* वेल्स तथा इटली में इसे बर्तन 
मिले है जिनमें बीच में क्रास है तथा चारो झार गोलाई है--यह भी सूये वा प्रतीक 


३. 3. एशािश७ कैमाव--०( क्राज्मप्छ. 57णैे५--त €8$ शञॉएगोविए! 
कप) टॉंगराइल्वा3 रण शताहाण भाव छक्त (४--३०१007--] शरागद३ (85855 
298९ 34. 

३२६ (०पाल ॥6 बल गा, गाते 4 बोशों ग3),० एल गिशेटाड गराढा-- ० 
टज़्न्प मात !) 


३. वहीं पुस्तव+ पृष्ठ १३५१ 
ड४. एिणाकल सैटाए 9: ४ए०४३३०, माल्यवे ता 06 #ैलेटग०ए7०थं एच 


ग्राक्षाप, जिल्ागा7 ५, 7896 
७, 59॥#णँझात ण॑ घर 825 बाध्य १४८७, 93६६ 33 
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4 
प्रतीत होता है ।* अ्ररीज्ञोना की मोकीज़ जाति के लोग सर्प-नृत्य के समय जो वस्त्र 
पहनते है उस पर 7 क्रास बना रहता है । ईसवी सन्‌ ३७० में. श्रफ़ोका के ईसाई 
सम्राद प्रेस्‍्टर जान ने ईसाई धर्म के प्रचारक साधुओं के काले वस्त्नों पर # प्रतीक 
नीलें रंग में वतवाया था । आस्ट्रिया की राजधानी वियेना में सन्‌ १०६५ में एक 
रईस गिरोंद नामक व्यक्ति ने ईसाई साधुझों के काले वस्त्नों पर # का प्रतीक 
बनवाया था । सन्‌ १२६४ में इन्हीं साधुओं के द्वारा यह प्रतीक इंगलैण्ड पहुँचा । 
बवेरिया (जमनी) के राजा अलबर्ट ने सन्‌ १३८२ में इसी प्रतीक को अपनाया था । 
पर, इन ईसाई लोगों के बहुत पहले क्रास का प्रतीक वर्तमान था। जब स्पेन के 
लोग सबसे पहले दक्षिण अमेरिका पहुँचे तो उन्होंने वहाँ के मन्दिरों पर उस प्रतीक 
को देखा। इन मंदिरों में नर-चलि भी होती थी। स्पेनी लोगों ने इसे दुष्ट 
प्रतीक समझा । उन्हें नहीं मालूम था कि “यूरोप के इतिहास के प्रारम्भ होने के 
बहुत पहले स्वस्तिक प्रतीक एशिया में वर्तमान था ।”” (क्रास तो स्वस्तिक का अंश 
माना जाता है ।) मेक्सिको के आदिम निवासी क्रास का उपयोग करते थे । उसमें चार 
पंक्तियाँ होती थीं +-। यह प्रतीक वर्षा" तथा 'उपज' का प्रतीक था । चार हवाओं से 
वर्षा होती थी। इस प्रतीक का उनकी भाषा में नाम था “तोमाकुशा हुइतिल," याची 
जीवन दायक वृक्ष ।” वे इसे ताऊ भी कहते थे, यानी 'जीवन दायक वृक्ष के द्वारा मुक्ति ।! 
मेक्सिको में एक स्थान पर, जहाँ पर आज वेराफ़्ज नामक नगर खड़ा है, संगमरमर का 
एक क्रास बना था, जिस पर स्वर्णमुकुट रखा हुआ था | वहाँ के रहनेवालों ने ईसाई 


पादरियों को बतलाया था कि यहाँ पर “सूर्य से भी अधिक प्रतिभाशाली की मृत्यु इसी 
कास पर हुई थी ।” 


उत्तरी तथा दक्षिणी अमेरिका के आदिम निवासियों के अधिकांशत: धार्मिक तथा 
ज्योतिष सम्बन्धी विश्वास समान-से थे । इसके काफ़ी प्रमाण मौजूद हैं कि उनको ज्योतिष 
की भी जानकारी थी । अपने इन धामिक विचारों” को प्रकट करने के लिए उन्होंने चिह् 
बना रखे थे । अतएवं उनके चिह्नों को समझने में विशेष कठिनाई नहीं होती है । कुछ 
आदिम लोग पत्थर के टुकड़े को क्रास के रूप में खड़ा कर देते थे । उनके विश्वास के 


अनुसार यह प्रतीक उस “वृद्ध पुरुष का था जो सूर्य में वैठकर वायू पर नियंत्रण रखता है ।' 


देलावेयर के लोग जमीन में क्रास वनाकर ज़ोर-ज़ोर से वर्षा का आवाहन करते थे । क्रास 


१. चहीं पुस्तक, पृष्ठ ४३ ॥ 


२६ वही, पृष्ठ ६८ । 
४... उण्णशगपृष्शापरात, 


३. वही, पृष्ठ ७० । 
७: वयहो, पूछ ७१॥ 


२५२ प्रतीक शास्त्र 


प्रतोक पभमेरिा कैसे पहुँचा, यह इतिहास वे गर्भ में पडी बात है, पर ऐतिहासिव वात 
वे परूव से इसत्ा उपयोग वहां होता भ्राया है यह निश्चित है ।( 

बटनर ने भपनी पुस्तक में स्वीकार किया है कि चौनी लोग में भी क्रास प्रतीक 
होता भा । प्रादीन चौनी मठ ने धनुसार प्रश्ति के दो रूप है--दो प्रवार है--एक याग, 
जा पुरप है तथा दूसरी यिन, ज। स्त्री है। प्रश्ति के इन दो रूपो वा ध्ातक 7 भी हो सकता 
है। इसाई धम में ब्विमूति है--विता--परमात्मा--पुत्र रूप में परमात्मा तथा पवित्त 
प्रेत यानी पिता माता, पुत्र । इन तीना का प्रत्तीक भा य हो सकता है । ग्राट की पुस्तक 
में लिखा है कि इज रायलिया के देवता यदह्वावा छोटे भाकार फे लिग रूप में थे । 
उनके सामने फिलस्तीना मे देवता देगोन टुकडें-टुकड़ें होकर गिर पडे थे। यूरोप 
ग्रादि देशा में क्रास से चिह्नित पविद्न पत्थरा की उपासना सन्तान रहित स्तियाँ भव 
भो करती है ।* 


ऋस को स्वस्तिक वा झश माननैवाने लेघक वास कहते है कि + का मतलब हैं 
विचार लिग एकवेन्द में स्त्ी-्यानि को बेध रहे है | जर्मेत विद्वान शिमान' का कपन हैं 
कि ऐस प्रतीक तथा स्वस्तिक यूरोप में सवया पाये जाते है ) विल्कि सन का वहना है कि 
ग भ्रतीक मिस्र में बहुतायत स पाया जाता है। उसके लिए उनका शब्द भी 'ताऊ' था। 
मिस्र में नरेश का राज्याभिषेक वडे समारोह के साय होता था । उनके शरीर में सुगधित 
तैल चुपडा जाता था । वे मृल्यवान्‌ वस्त्र धारण करते थे । मत्ोच्चार के साथ देवगणों 
का झावाहन होता था । देवगण उनके मस्तक पर हाथ रखकर नरेश के हाथ में ताऊ देते 
थे जो विः वास्तव में जीवन तथा पवित्ता का प्रतीक होता था। मिल्री लोग 
सील नदी वे सहारे ही जीते थे । वे उससे भ्रच्छी भच्छी महरें निकालकर खेतों की 
पानी पहुँचाते थे । नदी में पाती के उतार या चडाव की बराबर जाँच होती रहती थी । 
इसके लिए सरकारी कर्मेचारी रहते थे, जो रजिस्टर में आँकडे दर्ज करते रहते थे ! 
उनकी रिपोट पर ही नहरा का पानी खोला जाता था ॥ निश्चित ऊँचाई पर नदी का 
पानी पहुंचने पर ही नहरो का पानी खोला जाता था । अतएब बहुत सम्भव है कि 'जीवन- 
दायिनी नौल नदी के जल की कुजी' का प्रतीक ताऊ 7 था जिसे देवगण सये नरेश के 


बही; पृष्ठ छर । 

छाजां शैतान टिएगप्रतणा ०8 6 व664 ० 5047५ 
(एणाारा-रिग्डठ [8 

$लांपयकायए | पर 
इक, एगक्‍ादा पशातव्रिषणर-शैःलला 889एपक्ा5 
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हाथ में देते थे ।* यह भी सम्भव है कि आगे चलकर यही प्रतीक मिल्लियों के लिए प्रकाश 
तथा उन्पादन का प्रतीक वन गया हो या मृत्यु तथा विनाश का भी प्रतीक बन गया हो, 
क्योंकि ज्योतिप में य- क्षीणता का प्रतीक माना जाता हैं। मूरलेखक का कहना है 
कि यूनानी लोग ताऊ था का प्रयोग उन लोगों के लिए करते थे जो युद्ध से जीवित 
लौटते थे । मृतक के लिए ८) प्रतीक वनाया जाता था। इस प्रकार । जीवन का 
प्रतीक वन गया ।' मूर के अनुसार यह प्रतीक यूनान में भारतवर्ष से श्राया । 


श्रीमती मरे ऐंसले ने प्रतिपादित किया कि है प्रतीक से ही हथौड़े 0--- 
का प्रतीक बना, जो कि वर्षा के देवता का वद्ध वद गया, जिसकी चोट से मेघ पानी 
वरसाता था। यूनानी देवता जियूर वर्षा, अग्नि तथा पानी के देवता थे । रोमन देवता 
जोव का भी यही कार्य था । स्वेडन-तार्व के थार देवता का भी यही कार्य था, हमारे इन्द्र 
देव की तरह । इन्द्र देव के वत्ञ के समान उन सभी देवताओं के हाथ में हथौड़ा अस्त 
रहता था । इन्द्र के समान थार देवता भी राक्षसों से वरावर युद्ध किया करते थे । 
इनके हाथ में एक 'संहारकारी” अस्त्न रहता था जो 7 प्रतीक था। न्यूजीलैण्ड के 
भावरी लोगों में भी ऐसे ही प्रतीक की पूजा होती है। 


इस प्रकार त्िशूल या उसके एक रूप प्‌ या कास के सम्बन्ध में हमने यूरोपीय विद्वानों 
की खोज तथा सूझ दोनों का संक्षेप में परिचय दे दिया । ऊपर की पंक्तियों से हमारे 
इस विश्वास की पुष्टि होती है कि चाहे शिव-लिग की उपासना हो या त्िशूल की 
या स्व॒स्तिक की या ऋास की --यह सब कुछ भारत से ही झआार्यो के द्वारा संसार को 
प्राप्त हुआ है । देश, काल तथा युगों के हेर-फेर से इनके आदि या मौलिक नाम बदल 
गये,उच्चारण बदल गया, भावना बदल गयी, रूप भी बदल गया, पर अन्ततोगत्वा चीज़ 
एक ही थी, चाहे वह इन्द्र भगवान्‌ की कल्पना हो या सूर्य की । इसी प्रकार भिन्न प्रतीकों 
की रूप-रेखा तथा तत्सम्वन्धी भावना भी बदल गयी और हमारे देश के उपदेश का ग़लत 
अर्थ भी लगा लिया गया होगा । पर भारत के आर्यो ने कामवासना को तथा प्रजनन 
को वह ऊँचा स्थान नहीं दिया था जैसा कि पाश्चात्य विद्वान समझते हैँ या जैसा कि वें 
सिद्ध करना चाहते है । हमारे यहाँ आध्यात्मिकता ही, उच्च भावना ही मौलिक आधार 


रही है और चाहे प्रतीक हो या प्रतिमा, उसका श्रर्थ तथा रूप वह नहीं है जो लोग 
साधारणत: समझते हैं । 


१. 5ज्॑णांशा ०६ 6 7४५६ & ५४८९५-..७४६४८ 64, 
२. श०ए--0परथ्ाशे ए-ब2पग्रटाा5-गपा्नरता शिथ्ापा९णा---०३९९ 477, 


द्श्४ ग्रतीक-शाह्त्र 


इसी दृष्टि से त्रिधूल या भी वढा महत्वपूर्ण तथा व्यापक पर्ष है भोर उसी रूप में 
उस श्रतीक को हम्परे दश ने सरार का दिया था । हमारे पूर्वजों ने शवर या दुर्गा वे हाथ 
में तिशूल को किसी कामुक भावना से नही दिया था ! व्विल्यूल का पर्थ समझने की चैष्टा 
बरनी चाहिए । 
शवर की, रुद्व की उपासना सरार में सबसे पुरानी उपास्तनाम्ो में से है, यह बात 
हम भागे चलकर भौर भी विस्तार के साय सिद्ध करेगे । पिछले भष्याया में हम लिग-पूजन 
का वार बार उल्लेख करते पाये है । हम यह सिद्ध करेगे वि शकर देवता का प्रतीक 
लिग था गौर उसका वह पभ्रर्थ नही है जा पाश्चात्य लेयको ने तगा लिया है । यह सत्य है 
दि भारत स लिगपूजा सतार में पैली भ्ौर शताब्दियो बाद उसका झर्थ तथा भाव थोगो ने 
भुला दिया ग्रौर लिगप्ूजन वा महान्‌ भ्राध्यात्मिक महत्व विस्मृत हो गया तथा उसकी 
वासनों का प्रतीक वना लिया गया । शिव-लिंग शकर वा प्रतीव था । प्रतीक के रूप 
में ही यह ससार में पहुँचा । 'प्रतीकोपासना' का जिक्र भादि शकराचार्य ने झपने वेदास्त 
में--आकरभाप्य में क्या है। शिव लिग शकर का भ्रतीक था, वैदिक युग में भी । 
ऋण्वेद में 'शिएनन देवता” बा जिक्र भाया है । कुछ पड्चितो का बहना है ति शिश्न देवता 
का श्रर्ष इन्द्रियपरायण व्यवित है। कुछ का वहना है कि इसका उपभोग शिव लिए 
पूजका की निन्‍दा के रूप में है । हर दशा में 'लिग-पुजन' वी सत्ता तो सिद्ध होती ही है ! 
मोहँजोदाडो (सिन्ध ) की खोदाई में, ५००० वर्ष पूर्व भी लिग-पूजन के प्रमाण मिलते हैं! 
शंकर योगिराज है । सभी रसो के भवतार हँ--हास्य, ख्गार, रोदे, बीभत्स, 
करुण इत्यादि सभी रसो का उनमें समन्वय है । शकर के हाथ में 'तिशूल' है । जहाँभी 
कही शिव लिग मिलता है, देश विदेश में, वद्ां नन्‍्दी तथा व्रिशूल भी मिलते है । तदी 
प्रत्तीक का अर्थ हम समझा चुके है । त्रिशूल का भ्र्य भी काफी गूठ है । त्रीस के सम्बन्ध 
में हमने ऊपर बहुत कुछ लिखा है। यह क्यो म मान लें कि भारतीय व्िशूल विदेशी क्ास 
बन गया ? स्वस्तिक प्रतीक की ध्याख्या करते हुए हैवेल ने लिखा है कि प्राचीन हिन्द 
नगर इस प्रकार बसाये जाते थे कि नगर के बीच एक बडी सडक पूर्व से पश्चिम तगा 
एक वी सडक उत्तर से दक्षिण को जाती थी। इसलिए प्रतीक बना जो 


नगर का प्रतीक था। उसी से स्वस्तिक प्रतीक निकला। डॉ० सम्पूर्णानन्‍द का कहना है कि 
हमारे शरीर के भीतर जो मूल कमल है उसका रूप + है । अतएवं यह परम कल्याण 
बाचक प्रतोक हुआ । इसी का रूपान्तर स्वस्तिक है जो परम कल्याण-वाचक श्रतीक है । 
इस सिद्धान्त से +- कास का बड़ा व्यापक अर्थ हो गया । कास से तथा कामवासवी 


से कोई सम्बन्ध ही नहीं रहा । 


त्रिशल श्श्र 


है 


+ से ही विशूल | प्रतीक भी वन सकता है या वना होगा । परम योगिराज शंकर 
के हाथ में परम कल्याणकारक + प्रतीक रहता है । किन्तु त्िशुल की इतनी सरल 
व्याख्या नहीं है। प॑० रामचन्द्र शास्त्री बच्चें का कहना है कि शिवजी के स्वरूप में 'त्नि 
का अत्यन्त महत्त्व है । शंकर के' ज्यम्वक' (ज्यम्वकं यजामहे ) नाम से ही यह वात स्पप्ट 
है। शंकर में तोन तत्व सन्निहित है--शान्ति, वैराग्य तथा वोध (ज्ञान) । इन तीनों 
तत्त्वों का प्रतीक व्िशुल है। ऐतिहासिक दुष्टि से त्रिशूल अनादि है । जब शिवतत्त्व 
साकार हुम्रा, उसके साथ ही ज्िशूल भी साकार हो गया । पौराणिक दृष्टि से इस अस्त 
से त्विपुरासुर का वध शंकर ने किया था, इसी लिए त्रिशूल का महत्त्व हो गया । 


शात्तितराग्यवोधास्प् स्त्रिभिरग्रेस्तरस्विभि:ः ६ 
ब्विपुणं त्विपुरं हन्ति व्विधूलेन त्रिलोचनः ॥॥ 


पं० बटुकनाथ शास्त्री खिस्ते की व्याख्या अधिक महत्त्वपूर्ण प्रतीत होती है । उनके 
मतानुसार प्रागैतिहासिक काल से ज्ञिशूल भारतीय सभ्यता में चला आया है । नवु लीश 
पाशुपत ' झ्रादि सम्प्रदायों में प्राप्त मूर्ति या मूत्ति के ध्यानों में 'लगुड ' या 'डण्डा' भी है । 
सम्भवतः यह 'लगुड' ही त्िशूल का पूर्वरूप रहा होगा या रूपान्तर होगा । 
त्िशुल कुण्डलिसी' तस्व का परिचायक भी है । शरीर के भीतर इड़ा, पिगला तथा 
सुपुस्ता--तीन मुख्य ताड़ियाँ हैं, जो मूलाधार लिंग को भी लपेटे हुए है । इसतीन-त्रि- 
संख्या का परिचायक भी त्िशूल है। योगिराज शंकर ने कु प्डलिनी को वश मे कर 


रखा है । अतएुव उनके हाथ में त्िशूल है । 
तंत्नजास्त में, शैव आगमों में, त्विशूल पर काफ़ी प्रकाश डाला गया है । कास्मीरीर 
शैवागम या अद्वैतप्रधान भैरवागमों में देवताओं के यंत्र त्रिशुलात्मक पाये जाते हैं 
विशूलात्मक यंत्र का ही वोध-- 
झुलहाडजमण्डलूम्‌ 
ऐसे वाक्‍्यों से होता है। तंत्र में त्निशूल से तात्पर्य है--परा, अपरा तथा पराउपर 
शवितरयाँ । देवी के हाथ में तिशूल इन तीन आदि शवित्तयों का बोध कराता है । परा-अप 
शवित पर हम तंत्न-सम्बन्धी अपने अध्याय में विवेचन कर चुके हैं । 
अन्य आगमों में (गविति-प्रधान तंत्नशास्त्र में) शिव से उद्भूत तीन प्रधान शक्तिय 
वतलायी गयी है---इच्छा, न्ञान तथा क्रिया । इन तीनों को व्िश्वूल में स्थान दिया गर 
१. “गुरु-तत्वाधिष्ठाता” शिव की कृपा से ही कुण्डलिनो 


से ही कुण्डलिनी की तीनों शक्तियाँ विकसित दोकर साथ 
को पूर्ण दिवतत्व प्राप्त कराती हैं । इसलिए शिव के हाथ में त्रिशुल है --लेखक 


२५६ प्रतोक-शास्त् 


है। इन तीनो शक्तियों को शकर या दुर्गा या वाली या पावंती भपने हाथ में धारण विये 
हुए हैं । मानव-जीवन का समूचा यिलवाड इन्ही तीतो शक्तियों वे भीतर केन््ीमूत 
है-इच्छा, ज्ञान तथा किया । शरीर-रचना-विज्ञान वे अनुसार मेरदण्ड (रीढ की हह्टी) 
के ऊपरी हिस्से को सूदमम रूप से तीन विभागों में बेंटा हुभा देखा जा राकता है। शरीर 
के भीतर यही तिशूल है । बनर्जी ने भपनी पुस्तक में' त्िगूल की जो विद्व ्तापूर्ण व्याब्या 
की है,वह भी उपरिलिधित व्याख्या में भा जाती है। बुछ लोग कहते हैं कि वात-पित्तनव फ, 
ये तीन शूल ही मनुष्य की शारीरिक व्याधियों वे कारण हैं । देवों ने त्रिशूल घारण वर 
मनुष्य को निर्मेय करने का आश्वासन दिया है। कुछ लोगों से जन्म-सृत्यु-पुनर्जेर्म हे 
पोडाजनक चक्र के योतक को द्षिशूल वहा है । कुछ लोग वाम-क्ोध लोभ फो तिशूल वहते 
हैं। किन्तु इन सब व्यासयाप्ा में श्रेष्ठ परिभाषा कुण्डलिनी रूपी त्रिशूल है। जीवन 
का समूचा सार इसी में है । शवर ने जो कुछ किया है, मानव के वल्याण के लिए । 
उसका परम कल्याण मोक्ष पाना है। इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया के द्वारा इडा, पिगला 
झौर सुयुम्ना को जाग्रत कर स्वयमू लिग में समाविप्ट कर झपनी भात्मा में लीन हो जाता 
ही मोक्ष है । 
विशूल इसी का श्रतीक है । क्रास इसी का रूपान्तर है । स्वस्तिक तथा तिशूल 
में मौलिक भेद है । उस भेद को पहचानने के लिए हमारा भगला शभ्रध्याय पढना चाहिए । 
क्सी एक वस्तु को देखकर उसका पर्थ स्पप्टत समझ में झा जाना तिश्चित नहीं है। 
एडवर्ड सैपिर ने लिखा है कि “कुछ भधिक निक्टवर्ती यानी घनिष्ठ तथा प्रकट प्राचरण 
भौर वास्तविक आचरण के बीच के छिपे श्राचरण को व्यवत करनेवाली चीज का नाम 
प्रतीक है । इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि सभी प्रतीको का जो वास्तविक प्रतिपादन तग्रा 
भाव होता है वह केवल उस सम्बन्ध में प्रकट अनुभव से नही ग्रहण किया जा सकता। 
प्रतीको के सम्बन्ध में दूसरी मार्क की बात यह है कि उन्हें देखकर प्रकट में जो तात्पर्य या 
अर्थ उतसे हम निकाल लेते हैँ उससे कही झधिक भिन्न तथा विस्तृत उनका भर्थ होता है । 
प्रतीक की बडी व्यापक शवित को सकलित कर सक्षिप्त रूप दे दिया जाता है ।” 
ब्विशूल को समझने के लिए आध्यात्मिक अध्ययन भ्रावश्यक है । 
डॉ० रोप्र ने त्रिशूल की बडी अच्छी व्याव्या की है। वे वैदिक मत का उद्धरण 


देते है-- 


३... निंशवंण 7९०००27०9७79-००५९ 38. 
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त्निशूल २३७ 


तदेतदक्षर सत्यमिति स इत्येकसक्षरं तित्येक- 
सक्षरं यसित्येकसक्षरस्‌ 
स तथा य का अर्थ है सत्य । वीच के त्‌ का अर्थ है अनृत, यानी झूठ । प तिशूल में 
दोनों तरफ सत्य के बीच में असत्य है, जिससे सदैव सतर्क तथा सावधान रहना चाहिए ॥* 
ऊपर हम यह लिख चुके हैं कि शिव के साथ 'त्रि' का-तीन का घनिप्ठ सम्बन्ध है। 
मनुष्य के जीवन में भी तीन अवस्थाएँ होती है--सुपुप्त (सोया हुआ ), तन्द्रा (न सोया- 
न जागा) तथा (जाग्रतू, जागती हुई स्थिति) | वाहर का ज्ञान जाग्रतू अवस्था में ही होता है । 
उसी को वहिष्प्रश'---जागरितस्थानौ वहिष्प्रज्ञौ' कहते हैँ । मनुष्य की सुप्तावस्था में 
भी क्रियाएँ होती रहती हैं । सुप्तावस्था में ही उसे इच्छा भी होती है या हो सकती है । 
ज्ञान भी होता है या हो सकता है । किन्तु जाग्रति पर ही क्रिया होगी । सोने की दशा 
में भी लोग हाथ-पैर चला लेते हैँ, पर वह निष्परिणाम होता है । असली चीज़ क्रिया है, 
जो ज्ञान तथा इच्छा को कार्यरूप में परिणत करती है । ब्विशूल में एक तरफ़ इच्छारूपी 
शूल (बाधा) है तथा दूसरी तरफ ज्ञानरूपी शूल (यानी बाधा) । बीच में क्रिया है, जो 
दोनों का परिणाम है | मोक्ष के लिए इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया, तीनों को लय कर देना 
होगा । ज्ञान भी असल में वन्धन का कारण हो सकता है । ज्ञान से ही अज्ञान उत्पन्न 
होता है, जो बन्धन का कारण हो जाता है तथा जिससे मोक्ष की प्राप्ति नहीं हो सकती । 
अज्ञानेन विना बंधमोक्षो नेव व्यवस्थया 
हमारे जीवन में जो कुछ है, वह तीन चीज़ों में वेधा हुआ है । यदि इन तीनों को अपनी 
मुट्ठी में कर लें तो संसार का कोई बंधन ही नहीं रह सकता--- 
सकलान्‍्तास्तु॒ तास्तित्न 
इंच्छाज्ञानक्तिया यतः। 
सप्तधेत्यं प्रसातृत्वं 
तत्क्षोमो मानता तथा ॥ं 


यहाँ पर क्षोभ शब्द का अर्थ है आजंका' या दुःख! । मान का अर्थ है 'शवित ।' 
जब तक आजंका रहेगी, शक्ति नहीं प्राप्त होगी । शक्ति प्राप्त करने के लिए तथा श्राशंका 


१. एभआ. 5. छ०0६--796 एछलए९ एप्ालंफारड 0६ एछथां905--५०0]. 3[.-...- 
(93]) 9०४० 389. 
२. अभिनव गुप्तपाद का “तन्वालोक,” प्रकाशक--कब्मीरराज्य, १५२५--भाग ८, आहिक १३, 
इलेक ४१ 
है. वही, भाग ७, आहिक १०, दइलेक १८१7। 

ब्‌छ 


कर अताक-शास्त्र 


को दूर करने के लिए मनुष्य को गुरु से दीक्षा लेनी चाहिए ; त्रिशूल में एक तरफ क्षोम 
है, दूसरी तरफ मान, यानी शवित ॥ इन दोनो के वीच में दीक्षा विराजमान है । 
तब्शास्त्र में क्षोभ शब्द की वडी भारी मर्यादा है । यह शरीर, यह सृष्टि, सव कुछ 
एक “वीज' से ही तो हुआ्ला है। जड बीज में क्षोभत्व से सूप्टि की या मनुष्य की उत्पत्ति 
हुईं । उस क्षोभ का आधार थी योति ।/ “मयूराण्डरसन्यायेव' यानी जिस प्रकार मयूर 
(मोर) के अण्डे में केवल रस रहता है, पर उसमें मयूर के सुन्दर रंग-विरगे पल झादि सभी 
बर्तेमात रहते हैँ--उप्ती प्रकार बीज में सब कुछ झन्तनिहित है । पुरुष के वीज में, जिसे 
स्त्रों की योनि धारण करती है, गुण, कम, स्वभाव, ये तीनो वर्तमान हूँ । लिखा है-- 
प्रभोमकर्व॑ बोजत्वं 
क्षोमाधघारश्च. योनिता । 
क्षोमक संविदो रूप॑ मर 
खुभ्यति. क्षोभयत्यपि ॥* 
गुण, कर्म, स्वभाव का क्षोभ तिशूल के रूप में वर्तमान है, जिसके झावरण में मनुष्य 
फँसा हुप्रा है । वीज क्षोम है। योनि क्षोम्य है। क्षोत् तया क्षोम्य को क्षुभित करनेवाला, 
यानी क्षोमक ही वह परम शिव है । इनके रहस्य को तत्नालोक में प्रतिपादित किया गया 
क्षोम्यक्षोमकमावस्य 
सतत्व द्शितं मया। 
श्रीमन्महे श्वरेणोक्त॑ 
गृदणा यदत्यत्तादतः)॥ . २-३-६० 
बीज की व्यारुपा करते हुए लिखा है 'वर्णचतुप्टयम्‌ ।” बीजसे ही ग्रक्षर तथा शब्द 
की उत्पत्ति हुई है । “प्रकाराकारो--अकार इत्यादि--का इकारोकाराभ्या- 
इकार आदि से सधि, शब्द तया मातृकाएँ वनी ॥ इस सधि से ही तिकोण बना । 


जिन ८ 


१५ बडी, भाग २५ पृष्ठ *र। २- वही, भाग २ आदिर रे इलोके <२। 


त्न्शूलि २५६ 


इस त्विकोण के बीच वें वीज है--- 
अनुत्तरानन्दचिती 
इच्छाशकती नियोजिते (७ २०३-४६४ 
विकोणमिति तत्प्राहु- ४ 
विसर्गामोदसुन्दरम्‌ ॥॥ (६५ का अर्दधाश) 
अक्षरों के योग में जो विसगग होता है, उसकी व्याख्या करते हुए लिखा हँ--- विसर 
परा शक्ति: । तस्या आमोदः--आननन्‍्दोदयक्रमेण क्रियाशव्तिपर्यन्तमुल्लास:” उः 
परा शक्ति का आनन्द तवा उल्लास ही विसमे है । सन्धि ही विसर्ग है। अक्षर बना 
हैं। वीज से प्रादुर्भूत हैं । इस सम्बन्ध में हम पिछले अध्यायों में काफ़ी विवेचन कर चुः 
हैं । अकार, इकार तथा संधि से जो त्रिकोण बनता है, वही चीज को धारण करनेवाल 
योनि है, क्षोभ्य है । वीच के बिन्दु हैं। इस त्रिकोण की व्याख्या करते हुए राजानः 
जयरथ लिखते हैं कि त्रिकोण को ही भग कहते है, जिसमें गुप्त मण्डल स्थित है । इच्छ 
ज्ञान तथा क्रिया से त्रिकोण वनता है और उसके बीच में बिन्दु है, बीज है । 
त्रिकोण भगमित्युक्‍त्तं वियत्स्थं गुप्तमण्डलम्‌ ॥ 
इच्छा ज्ञानं, क्रियाको्ण तन्मध्ये चिझ्चिनों कमम्‌ ॥। 
इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया, इन तीतों को ही जीतना मनुष्य के जीवन का श्रन्तिम लक्ष 
है। लिखा हैं--- 
शक्तिमाञ्जयते यस्मात्न 
शवितर्जातु केनचित्‌ । 
इच्छा ज्ञानं क्रिया चेति 
यत्पृथक्‌ पृथक्‌ जयेत्‌ 
इन्हीं तीनों को, जिनको मनुष्य को शक्ति की कृपा से, भगवती की कृपा से, पुृथब 
पृथक जीतना है, तंत्ालोक में त्िशूल' कहा गया है--- 
ब्रिशूलत्वमतः प्राह 
शास्ता श्री पर्वेशासने | 
निर|ज्जनमिदं चोद 
युरुभिस्तस्वदर्शिनि: ।ऐ 


१. वही, भाग २, पृष्ठ १०४ । २ 


« वही, भाग २, पृष्ठ १०४ । 
३. वही, भाग २, आहिक ३, इलेक १०८६ 


२६० प्रतीष-शास्वर 


गुर द्वारा तत्य-दर्शन से, भगवती की हपा से इस पिशूस को पपने यश में गरवे ही 
मनुष्प झलय निरझ्जा घन जाता है। 
इृकठा ढामों विष शार्त 
किया देवों निरझजनम्‌ ॥१७२ 
एततत् पस्मावेश 
शियों संरव उच्यते॥ 
इच्छा, शान, विया--दइस ब्रिगूल वा रामावेश शिय में है । उन्हें भैरव बहते है । 
“विश्वमयत्वेन पूर्णप्वातू, भतएय तदेव ब्रह्म परम '-- शिव विश्वमय है। शिव 
*पूर्णतव' प्राप्त है। शिव ही परम ब्रह्म है। 
यह भैरव 'द्वितय ' है' --पर विश्वापूरव शायत तेज प्राहु “इसी लिए भ॑रव 
हाथ में विशूल है । चूंकि गुदड्ठपा से ही इच्छा, शान, त्रिया पर विजय श्राप्त हो सकती है 
तया तखभान हो सत्ता है भादि गुर शिव ही हूँ, उनवे हाथ में तिशूल है । प्रादिगु्द 
शिव मे वश में यह तीन भादि तत्त्व है, इसी लिए ये भादि गुर हूँ 
इत्पुकते परमेशान्या 
जगादादिगुद शिव । 
शिवादितत्त्व॒ तल्वितय 
सदागमबशादुगुरो ॥ 
विन्चु तीन भ्रादि तत्व--5६७छा ज्ञान क्रिया पर विजय प्राप्त करने वे लिए भी तीन 
ही सहारे हैं-- 
किरणायां तयोकत च॑ 
गुरुत शारत्रत स्वत ॥7* 
गुर वे द्वारा, शास्त्र के द्वारा तवा स्वय भपने द्वारा ही मनुष्य झपना वल्‍्याण कर सक ता 
है । त्िशूल ही हमको गुरुत शास्त्रत स्वत ' की शिक्षा देता है। मनुष्य की समस्याम्रा 
का एक बडा कारण यह है कि उसके मन तया बुद्धि में भेद चलता रहता है । प्रभु की हृपा 
से, शक्ति से यदि विवेक उत्पन हो जाय तो फ़िर भेद भी मिट जाता है । झत त्रिशूल 
में एक ओर सन तथा दूसरी भ्रोर बुद्धि है ॥ वीच में विवेक बैठा हुआ है । विवेक इन 
दोतो को मिलाकर हमारे भीतर की उथल पुथल समाप्त कर देता है । 


१. वही; भाग २, आ० ३, इलो० १०५॥ २ बडी, पृष्ठ १छरा 
2 वहीं, पृष्ठ ₹७२। ४ बह, पृष्ठ १८७॥ 
छ. यही; भाग ६, जा० ६३६, इल्पे० ६७३; 


" व्रिशूल २६१ 


मनोव॒ुद्धी न भिन्ने तु 
कस्मिंश्चित्कारणान्तरे । 
बिवेके कारणे होते 
प्रभुशक्तिपदूं हिते: े 
किस्तु ऐसी शक्ति बिना गुर को दीक्षा के नहीं प्राप्त हो सकती । जिसने दीक्षा प्राप्त 
की, उसो को कैवल्य प्राप्त होता है । गुरु के सहारे से ही, शिव की कृपा से ही इन तीनों 
तत्वों पर विजय हो सकती है । 
केवलस्थ छुद॑ सूवितः 
परतत्वेन सा ननु॥ 
नूृशवितः शिवमुक्‍्तं हि 
तत््वत्नयमिद॑ त्वया ॥४ 


हमने ऊपर ही लिखा है कि सब कुछ मूलत: बीज से ही प्रारम्भ हुआ । बीज से ही 
सृष्टि हुई--पहले अंकुर, फिर पतलव, फिर पुप्प या फल | शिव दीजरूप हैँ । उनके 
हाथ में त्िशूल है--अंकुर-पत्ललव-पुष्पष॥ उस बीज का ठीक से सिचन करने से ही उसमें 
अंकुर मिकलेंगे, पत्ते निकलेंगे तथा फल-फूल की प्राप्ति होगी । इसलिए आदि गुरु शिव, 
भैरव शिव का आराधन करे, तांत्रिक वीज मंत्र का जप करे तव जाकर त्रिशूल की, यानी 
अंकुर, पल्‍लव, पुष्प की प्राप्ति होगी-- 
यथोक्‍त॑ कालतो ह बीज 
तत्सुसिक्तमथऋ्रमात्‌ 
अंकुरै: पल्‍लवेराढयां 
तत्पुष्पादिफलान्वितस्‌ ॥॥* 
-शिव की व्याख्या करते हुए आचाराध्याय में याज्ञवल्क्य ने लिखा है-- 
शिवः 'शान्तः शाम्बरूपः । 
शिव-शान्त-शाम्व भी तो त्िशूल वन गया । शाम्ब का अर्थ है माता सहित यानी 
परम शिव तथा परा शक्ति का सम्मिलित प्रतीक शिव है । 
त्िशूल को व्याख्या करते समय हमने सृष्टि का कारणभूत बीज बतलाया है। बीज ही 


नाद है। स्वर है। अक्षर है । सृष्टि के आदि में शब्द था। शब्द से सृष्टि हुई । 
इसी लिए परा शक्ति का आवाहन भी बीज मंत्र से होता है 


९. चही, ८, १३, १९० । २. बही, <, १३, १७० । ३. चही, पृष्ठ ११२। 


र्ध्रे अ्रतोक-शास्त्र 


बीजयोनिसमापत्ति 
विप्तगोदियमुर्दरा 
मालिनी हिं परा शक्षित 
* निर्मिता विश्वकृषिणी ॥ त्० २-३-२३३ 
बीज से नाद उत्पन्न हुप्ना। उसके तीन भाग हो गये--इस प्रकार अक्षर बे 
वर्ण बने । वे तीन भाग थे--पश्यन्ती, सध्यमा सपा वैधरी । 
विभागासासन चात्य 
विधा दपुरुदाद्वतम्‌ । 
पश्यती मध्यमा स्थूसा 
बैद्वरीत्यमियाम्दितम्‌ ॥॥ त० २-३-२३६ 
इन तीना वे स्यूल तथा सूद्म भेद से तीन रूप हो गये । रवर सदभ सं व भादि मं 
विभकत है गये । 
तासामपि क्िधा रूप 
स्पृलसूक्ष्मपरत्वत । 
तत्र या स्वरसन्दर्भ 
सुभगा नादरूपिणों ॥२३६ 
शिव के हाथ में व्विशूल है--पश्यती, मध्यमा तथा वैखरी है समूचा नाद ब्रहां 
है। इसके भ्तिरिक्त वीन झौर महत्त्व वी वस्तुएं है--उत्पादकर शक्ति प्रालक शवित' 
तथा सद्दारक शक्ति । ब्रह्मा विष्णु तथा महेश । शिव के हाथ में ये तीनो शकितर्याँ हैं । 
ससार में तीव वितार है--साच्विक,राजसिक, तामसिक । इनमें सात्तिक श्रेष्ठ है। इते 
वीवा विकारी का द्योतक त्िशूल है । जा देवता त्िशूल धारण किये हुए है वे हमको इन 
तीनों से ऊपर उठाकर मोस दिलावेंगे। ससार में तीन शू न है विपत्तियाँ हँ--काग्रिक 
शाचिदः तथा मानसिक--शरीर से वचन से तथा भन से | शिव ने त्विशूल को ग्रहण 
किया हैं---हमारी तीनो बाधाएँ दूर करेंगे । ब्रह्म का बोधक ऊँकार भी तीन श्रक्षरों का 
हईै--झर, उ म्‌ | जैंनियो के एक ग्रन्य में तीन बाधाएँ लिखी हँ--आध्यात्मिक, झाधि 
ईविक तथा आधिभौतिक । ये तीन शूल है । 


३. विद्युढ़ पर सिगाएश्टुट्व-- सिगार्षप ऐणाव्ट्प्गूगफ “-बृष्ठ २१5 सी देखिए । 


स्वस्तिक 


ल्िशूल का वास्तविक अर्थ जिस रूप में हमने समझाया है, उससे यह स्पष्ट है कि 
पाइचात्यों ने उस प्रतीक की समझने में कितनी गहरी भूल की है तथा त्िशूल को कामुक 
प्रतीक मानकर कितना बड़ा श्रन्याय किया है । कास प्रतीक के सम्बन्ध में भी पाश्चात्त्य 
विद्वानों ने वही भूल की है तथा उसकी पविवता को अनायास नप्ट करने का प्रयास किया 
है । बहुत-से विद्वानों नें ऋस, त्रिशूल तथा स्वस्तिक को एक ही आधार का प्रतीक माना 
है तथा उसमें समानता-सी सिद्ध की है । किन्तु यह कितना बड़ा भ्रम है, यह इसी अध्याय 
में स्पष्ट हो जायेगा । 
श्रोमती मरे ऐंसले ने अपनी पुस्तक में स्वस्तिक प्रतीक पर एक भध्याय ही लिखा है । 
जाजें वडेउड ने यूनानी 'क्रास' को, वौद्धों के धर्मं-चक्र (पहिया ) को तथा स्वस्तिक को सूर्य 
काप्रतीक माना है ५ उनका कहना है कि यह अत्यधिक पुराना प्रतीक है । डॉ० विल्सन 
ने अपनी रिपोर्ट में स्वस्तिक की बड़ी प्रमपूर्ण व्याख्या की है ।'* प्राचीन वैदिक काल में 
अरणी' में एक लकड़ी में गोल सूराख़ कर उसमें लकड़ी लगाकर इतनी जोर से रगड़ते 
थे कि अग्नि उत्पन्न हो जाती थी । अग्नि उत्पन्न करने का यही त्तरीका था । चैंदिक 
यज्ञों में इस सम्बन्ध में, अग्नि के उत्पन्न करने का पूरा कर्मकाण्ड है ।* चूँकि अरणी' 
के दोनों तरफ़ लकड़ियाँ लगाकर अग्नि का मंथन होता है, अतएवं स्वस्तिक उसी क्रिया 
का प्रतीक है । आदिकालीन लोगों के लिए अग्नि का इतना बड़ा महत्त्व था कि वे उसको 
प्रज्वलित करने की क्रिया को इतनी मर्यादा दे बैठे । डॉ० विलसन के इस विचार की पुष्टि 
में श्रोमती मरे ने टाइलर की एक पुस्तक का हवाला दिया है कि एस्किमो लोग भी इसी 
क्रिया से आग पैदा करते हैं । उत्का तात्पये यह है कि आग पैदा करने की यह प्रथा इतनी 
प्राचोन है कि यूरोप-एशिया हर जगह वर्तमान थी । अतएव स्वस्तिक प्रतीक का इसी 


। 
ढ 
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यों में; वैदिक मनुशासन के अनुसार आग पैदा करने के लिए अखत्थ (पीपल) तथा झआमी की 
लकाडी अेष्ठ समझी जाती है । 


४. उश्ेण-स्थ्ोरए प्रांड0एए ०६ जब्ताताते, 


२६४ अ्रतोक-शास्त्र 


प्रथा से प्रारम्भ होना कोई आरचयें की बात नही है । किन्तु क्या 'भरिन सह्चार' की 
किया के कारण ही विश्वव्यापी वौद्, अरव के मुसलिम' तथा चीन जापान के लोग इस 
अतीक का प्रयोग करते है ? क्या स्वेडन नावें के इन्द्र के समान 'थीर' देवता का प्रतीक भी 
सह इसी लिए बना था ? तिब्बत के लामाझ्ा के निवासस्थान तथा भन्दिरों में स्वस्तिक 
बना है। हिन्देशिया, जावा, सुमात्रा, कस्बोज दश (कम्बोडिया), चीन, जापान, 
मेक्सिको तक में स्वस्तिक व्ते मान है । जैनी लोग सातवें तौ्थकर सुपाश्वनाथ का प्रतीक 
धो मानते है। 
पर, श्रीमती भरे का ध्यान अग्नि की और ही गया । उनका कथन है कि प्राचीन 
यूनाती तथा रोमन भी इसी प्रकार झाग पैदा करते थे । ईरानी लोग भाग के परम पुजारी 
थे। पारसी धर्म में अग्नि को पिता माता गया है। पारसी स्क्रियो की वत्ती बुझाने या 
प्रकाश बुझाने की अनुमति नही है ! हिन्दू भी अग्नि पूजक है ! भ्रतएव स्वस्तिक भी 
आग पैदा करने की क्रिया का प्रतीक है ।/ मिस में भी स्वस्तिक प्रतीक काफ़ी मिलता है । 
श्रीमती भरे के कथवानुसार स्पेन में स्वस्तिक को भारत के हिन्दुओ ने पहुंचाया ।* तो 
फिर यह क्यो न माने लें कि मिस्र, रोम, यूनान, ईरान सब जगह यह प्रतीक भारतवप 
से पहुंचा होगा । सस्कृत भाषा के पश्चिमी विद्वान्‌ प्रो० मैव्समूलर ने डा० श्लीमन की 
एक पत्न में लिखा था कि / इटली के हर कोने मे---सिलन, रोस, प्ास्पियाई में, स्काइलेप्ट 
के नारफक मगर में, हगरी में, यूनात मे, चीन में, हर जगह स्वस्तिक पाया जाता है। 
मैक्समूलर ने एक दूसरे पत्र में लिखा था कि * स्थर्गीय ई० टामस' की यह खोज सही है कि 
स्वस्तिक गतिशील सूर्य का प्रतीक है । सूये के रथ के पहिये, जिनमें घुरिया बनी हुई हैं 
उनका प्रतीक स्वस्तिक है ।” उ्तो पत्र में मैक्समूलर साहब लिखते है ' कि पर्सी गार्डवर' 
की यह खोज भी सही है कि प्राचीन काल का यूनानी नगर मेसोम्ब्रिया (इस शब्द का पथ 
हुआ मध्यात्त का तगर) में जिस प्रकार से प्राप्त सिक्को पर लिखा हुमा है वह निश्चित 
रूप से यूनावी लिपि में स्वस्तिक का बोध कराता है-- 


(5 2० "7, 


बदइमीर से कुछ मौल दूरी पर पक मस्जिद पर ख्वस्तिक बना हुआ है! 
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एक्षवत ठग शैफ्रटववल्णाय! औैपड, 3 2892. 


बूथ /० 2 


स्वस्तिक २६५ 


निश्चयत: यह स्वस्तिक है। अनेक रूपों में स्वस्तिक हर देश में प्रचलित था तथा 


उसका निरन्तर उपयोग होता था । इंगलैण्ड में इसका सैकड़ों वर्ष पूर्व रूप था 


डेन्मार्क, नावें, स्वेडन, हर एक देश में प्राप्त स्वस्तिक प्रतीक का रूप भिन्न होता गया । 
स्वेडन में तो उसका रूप था . । ईसाई गिर्जाघरों में भी स्वस्तिक का प्रयोग 


होता था, यह हम कई स्थानों पर लिख चुके हैं और इसका उल्लेख आगे भी करते रहेंगे । 
किन्तु ईसाई स्वस्तिक में, जिसे आरा प्रतीक मानकर हिटलर ने अपने नाजी दल का प्रतीक 
बनाया था, उसमें तथा भारतीय, वौद्ध, जैन प्रतीक में बड़ा भारी अन्तर यह है कि भारतीय 
स्वस्तिक दायें से वायें चलता है श्रौर ईसाई स्वस्तिक बायें से दायें । भारतीय प्रतीक पू्वे 
से (दायें) चलता है । इस सम्बन्ध में यूरोपीय विद्वानों ने अनेक कारण बतलाये हैं । 
कश्मोर को एक मस्जिद पर जो स्वस्तिक है--यह मस्जिद जहॉगीर के शासनकाल में 
(सन्‌ १६०५४ से १६२८) में बनी थी--वह हिन्दू स्वस्तिक के समान है । यारकन्द आदि में 
जो स्वस्तिक प्राप्त हुए हैं, वे चीनी स्वस्तिक के समान हैं, जो काफ़ी मोटी पंवितयों में हैं, पर 


भारतीय स्वस्तिक की तरह दायें से वायें हैं । ऐप । स्वेडन में प्राप्त 


स्वस्तिक क्रास के रूप में हैं । उनके चारों ओर गोलाई बनी है (६2) । 


मेजर आर० सी० टेम्बुल ने बायें दायें के भेद को कोई महत्व नहीं दिया है। वे बौद्ध 
स्वस्तिकों तथा उनके साथ प्राप्त पाली शिलालेखों का उल्लेख करते हुए लिखते हैं 


कि कोल्हापुर में प्राप्त पाली शिलालेख तथा उसके नीचे बने हुए स्वस्तिक शा 
से स्पष्ट है कि हमेशा एक प्रकार से स्वस्तिक नहीं बनते थे। जैसा चाहा, बना 


१. शाइटयएणा5 (णग्र पाल 0४९९ "लत 
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२६५ प्रतोए-शास्त्र 


लिया ह बीच का कास + होना चाहिए । डुडा में प्राप्त वौद्ध स्वस्तिक वायें 
से दायें है 
किन्तु प्राज भो भारतवर्ष में बहुत-से लोग भ्रज्ान तथा प्रमवश् बायें से दाये स्वस्तिक 
बनाते हैँ । श्रोमती मरे ने इगल॑ण्ड, नावें, कश्मीर, नेपाल झादि के प्राचीन मकाना के 
चित्र देकर यह सावित करने कय प्रयास किया है कि पुराने जमाने में मकान भी एक ही 
तरह व बनते थे ।* यानी प्राचीन कला वी भावना तथा रूप-रेखा भी एक ही प्रकार की 
थयो। इस कयन से हमारे सिद्धान्त की थुष्टि हांती है कि प्रतीक' के सम्बन्ध में भी हमने 
ससार को थो उपदेश या क्लाप्रदान वी थी, वह एक ही प्रकार की थी, पर समय तथा 
देशा में पहुँचते या भपनाते उसका रूपान्तर होता गया । स्वस्तिक प्रतीक की गतितया 
प्रगति का भी यही इतिहास है। 
पश्चिमी लेखक कटनर तथा जी० मार ने स्वस्तिक मे सम्बन्ध में जा मत व्यवत 
बिया है, उसका हस क्रास के वरिचय के साथ उल्लेख बर झाये हूँ। विन्तु गह 
कितता मूर्ख विश्वास है, यह धीरे धीरे स्पष्ट होता जा रहा है । ल्िशृल के परिचय के धाथ 
हमने नाद ब्रह्म का, शब्द-श्रह्म का यानी झ्ादिकाल में बीज से उत्पन्न नाद का जिक्र किया 
है। उसी से झक्षर तथा वर्ण माला बनी, मातृका की उत्पत्ति हुई । नाद से पश्यन्ती, मध्यमा 
तंथाबैखरी, ये तीन उत्पन्न हुए । इनके भी स्यूल तथा सूक्ष्म दो भाग थे । इस प्रतार 
नाद-सृष्टि के ३ १८ २८ ६ रूप हो गये तत्नालोक में झाचारय प्रभिनव गुप्त ने लिखा है- 
पृथक्पृयक्तत्तितय 
सृक्ष्ममित्यभिशव्धते । 
पड्ज करोमि भधुर 
यादयामि बुबे वच ॥ २-३-२४६। 
यही छ परक्तियाँ स्वस्तिक में हैं कर, श्रत स्वस्तिक समूचे नाद ब्रह्म तथा सृष्टि 
का प्रतीक है। बैखरी वाणी दो भागा में विभकत है--स्वर तथा व्यअजन । 
इत्य. यदर्णजात तु 
सर्वे स्वरमय पुरा ॥२०३-१८१ 
व्यक्षितयोगराहथन्जन ततू 
स्वरप्राण यत किल।॥। १८२ का अर्दांश 
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स्वस्तिक २५१७ 


मख्य स्व॒र छः हैं--अ्र, थ्रा, इ, ई, उ, ऊ, शेप इनसे ही बनते हैं । ये छः स्वर ही 
पड्‌ देवता हैं। सूर्य की छः मुख्य रश्मियाँ हैं, किरणें हैं-- 
स्व॒राणां पट्कमेवेह 
मूल स्थाहर्णसंततों ॥२-०३-१८४ । 
पड्‌ देवतास्तु ताएव 
ये मुख्याः सूर्य रश्मयः ।। (१८४५ का अर्द्धाश ।) 


सूर्य की छः मुख्य रश्मियों को 'पड्देवतात्मक सूर्यरश्मित्वम्‌' पड्‌ देवता माना है । 
इन मुख्य किरणों के नाम है--- 


दहनी, पचनी, धूम्रा, कपिणी, वरषिणी, रसा । 


(आ्राकर्षण करनेवाली, जलानेवाली, वर्षा करनेवाली, रस देनेवाली, इत्यादि ।) 
स्वर के ये छ: मुख्य गुण सृष्टि के मूल कारण हैं । प्रकाश-रूप में दाहक-जलाने की 
अपनी शक्ति के कारण ये सूर्य की रश्मियाँ हैं । 


पडेवेह स्व॒रा सुख्या: फथिता मृूलकारणम्‌ । 
ते च प्रकाशखूपत्वाहिज्ञेया: सूर्यरश्सयः ॥॥* 


सूर्य की ये छः रश्मियाँ ही स्वस्तिक हैँ । सूये पूर्व से पश्चिम की ओर जाता प्रतीत 
होता है । सूर्योदय हमारे देश में पूवे की ओर होता है । इसलिए प्राचीन श्रार्य-स्वस्तिक 
भी दायें से वायें की ओर बनता भा और ग्रव भी वनता है । किन्तु, हर एक प्राचीन चीज़ 
के अर्थ का गहराई में जाने पर ही पता चलेगा । 

उदाहरण के लिए, यदि कोई इस वात की हँसी उड़ाना चाहे कि हिन्दू लोग, अर्थात्‌ 
सनातनी हिन्दू अर्घा से देवता तथा पितरों को जल क्यों देते हैं ? थाली से या लोटे से या 
आचमनी से भी जल गिराया जा सकता है । कटनर ने श्रर्घा को स्त्नी-योनि का प्रतीक 
माना है। अतएवं उनके ऐसे विचारकों के लिए उपहास की बात हो सकती है । पर 
हम निरथंक उपहासी की उपेक्षा ही न करें, असली अर्थ भी लोगों को बतलावें । श्रर्घा 
का अर्थ है वुद्धि । हम वृद्धि में पूजा करते हैं। बुद्धि में आवाहन करते हैं । श्रध्य॑तते 
पूज्यते अस्मिन्‌ इति अव्यैम्‌ । विष्णु का सूक्ष्म रूप मन है । विष्णुज्योति: कल्पयथितु: । 


अर्घा में विष्णु का वास है । यानी वह मन है । पूजन-तर्पण सव मन के हारा होता है । 
अतएव अर्घा मन तथा बुद्धि का प्रतीक है। 


१. तन्त्रालेक--दौकाकार का-पृष्ठ १८१ । 


श्र प्रतोक-शास्त्र 


सूर्य के साथ प्राचीन प्रतीको का 
घनिष्ठ सम्बन्ध है । फोबिज ने मिल्न, 
बैबीलोन तथा भ्रतीरिया के विशाल 
मब्दिरों में प्राप्त वृषभ को सूर्य का 
प्रतीक माना है। वैबीलोन में काँसा 
घातु के वृषभ तथा सर्प पायें जाते है । 
वहाँ १२ वृषभ एक स्थान पर बैठे हुए 
है, जो सूर्य की १२ राशिया के ब्योतक 
हूँ ।( सूर्य से सम्बद्ध स्व स्तिकमण्डल 
कितना अधिक है, यह नीचे की 
पक्तियों से प्रकट होगा । पर, वृषभ 
तथा सूर्य का सम्बन्ध मिलाना सही 
है था नही, इस पर हम वृषभ अध्याय 





( में में काफो प्रकाश डाल चुके है । 
20320 38340 08४ पौराणिक तथा वर्तमान वैज्ञानिक 
विश्वास वे अनुसार भी पृथ्वी सूर्य से 


& करोड ५० लाख मील की दूरी पर है ।* सूर्यमण्डल स्वय ५२ हज़ार मील के घने 
अग्नि-समुद का गोला है । इस अग्निपिण्ड की सात तहें हैं, जिनमें सात रय की सात 
विद्युत्‌-प्रग्नियाँ है । सूर्ममण्डल के चारो ओर चार विद्युतूवेन्द्र है | वेदों मैं इनको 
कल्याणवाची स्वस्तिक मण्डल कहा गया है-- 


पथ्या स्वस्ति पन्‍या अस्तरिक्ष तन्निवासात्‌ । 
(यास्कीय निरक्त, अ० ११, पड़ ४४) 


सूर्य मण्डन का प्र रोक कच्याणवा ची स्वस्तिक-मण्डल है, इसमें स देह नद्दी रहना चाहिए, 
यद्यपि इसकी अनेक प्राध्यात्मिक व्याब्याएँ भी हैं । डा० सम्पूर्णानन्‍द का सिद्धान्त हम 
ऊपर दे झाये है कि शरीर के भीतर कमल का झाकार + है । भ्रतएव परम वल्याणवाचक 
स्वस्तिक हमारे लिए यौगिक भ्र्थ रखता है । वर्णमाला में हर एक अक्षर का झपना निजी 


१ शल्लगृबरध्ताब ०६ एरटाइातव गाव (|5--वैःधर० का क्‍९एा6९- किए, 
057 89 १(8प्रगट क छ्वपरधा78०--0ग४९ 47. 
२. चन्द्रमा बी औसत दूरी पृथ्वी से १,३८,८४० मील बतजायी जाती है। 


स्वस्तिक २६६ 


अर्थ होता है । क्‌ का अर्थ है सुख, स्वस्ति । क का अर्थ ब्रह्मा भी है । सम्राट अशोक के 
शासन के समय के प्राप्त शिलालेखों में क को+लिखते थे । यह अक्षर स्वस्ति- 
वाचक भी था। अतएव इसी को सजाकर स्वस्तिक वना दिया गया फ् । 


स्वस्तिक चतुर्दंल कमल का सूचक माना गया है । अ्रतएवं यह्‌ गणपति का निवास- 


स्थान भी है | गणपत्ति के वीजाक्षर दा (गं) का चतुरस्न मण्डल ही 
स्वस्तिकाकार होने सेसव्वदा मंगलप्रद माना गया है । हर एक कार्य में वाधाओं की दूर कर 


कल्याण का आवाहन किया जाता है। स्वस्तिक हर मंगल-काय में, हर स्थान पर, 
कल्याण का पह्रेदार' है । 


लोक-परलोक (स्रात्म-जगत्‌) तथा स्वर्ग लोक के दाता शिव हूँ । इसी से उनके 
हाथ में त्विशूल है । वे त्िकालदर्शी है--भूत, वर्तमान तथा भविष्य को जानते हैं तथा 
उनकी छपा से ही ये तीनों समय हर एक के जीवन में सुधरते तथा चनते हैं । अतएव 
लिंशूल इन तोनों समयों का द्योतक प्रतीक है । शिव ही त्विमूत्ति हैँं--उत्पादक शक्ति 
ब्रह्मा, पालक शक्ति विष्णु, संहारक शक्ति शंकर । उत्पत्ति, पालन तथा नाश की तीनों 
अवस्थाओं का प्रतीक त्रिशुल है । शंकर की कृपा से ये तीनों अवस्थाएँ सुधर जाती हैं । 
मनुष्य के जीवन की तीन अवस्थाएँ हैं-कर्म, अकर्म तथा दुष्कर्म । कर्म में नित्य प्रति की 
साधारण क्ियाएँ शामिल है । अकर्म में निष्कियता है, कोई काम नहीं होता । दुष्कर्म 
में बुरा काम होता है । अ्रतएुव इन तीनों को हाथ में धारण करनेवाले शिव है । इसलिए 
गही धर्मेराज हैं । कर्मो को सँभालनेवाले तथा विघ्न-वाधा से दूर करनेवाले गणपति 
हैं, गणेश है । इसी लिए गणेश के हाथ में भी त्रिशूल है । हिन्दू शास्त्र में किसी भी देवता 
के हाथ में जो शस्त्र है, वह वास्तव में उसके स्वभाव तथा गुण का प्रतीक है । उदाहरण 
के लिए, इन्द्र देवराज है । राक्षसों का संहार करते है । उनके हाथ में वज्र है । क्षेत्नपाल 
गण चारों दिशाओं में खड़े विध्न-बाधा से रक्षा कर रहे हैं । उनके हाथ में शक्ति है । 
यम का कार्य है पाप का दण्ड देना । उनके हाथ में दण्ड है । नियम तथा व्यवस्था के 
स्वामी वरुण हैं । उनके हाथ में पाश है । स॒ष्टि को उत्पन्न करनेवाले पितामह ब्रह्मा 
के हाथ में शरीर के भीतर के कमल का प्रतीक कमल है । कालचक के स्वामी विष्णु के 
हाथ में चक्र है । योगिनी गणों के हाथ में अंकुश, सोम के हाथ में गदा, गणेश के हाथ में 


ज्िशल तथा बटुक के हाथ में खड्ग है । देवताओं के हाथ के आयुध प्रतीकरूप में हैं । 
निरर्थक शोभा की वस्तु नहीं हैं । 


२७० प्रतीक-शास्त्र 


मंत्र जपने वे लिए माला का भी विशिष्ट महत्व है । माला के दो प्रकार है--पै जयन्ती- 
माल तथा रुद्र माल । इनमें १०८ दाने होते हैं । € दाने की भो भाला होती है जिसका 
श्र है राग-ह्वेप से उत्पन्न काम, क्रोध लोभ, मोह, मद तथा मत्सर (कुल ६) पर विजय 
प्राप्त करता । हर दाने को भेर कहते हैं । सृष्टि बेः आदि से लेकर कलिकाल तवः १०८ 
महान्‌ सिद्ध, योगी, ऋषि तथा देवताग्ना ने इस ससार में पदार्पण किया । उन्होंने राग" 
द्वेष-अहकार प्रादि सब पर विजय प्राप्त की । इसी लिए १०८ की भाला वो वैजयन्ती- 
भाल कहते है । माला वे दानो के दो मुख हीते है ! एक ब्रह्मा का प्रतीक है, दूसरा सरस्वती 
का । इस दानो पर जप करने से सभी मानसिक मल धुल जाते हूँ । उसे पर विजय 
प्राप्त होती है । इसी लिए उसे दुद्र-माल भी कहते हैं । 


लिंग-प्रतीक 


प्राचीन प्रतीकों में सवसे अधिक विवादास्पद विपय लिग-उपासना है । लिग-उपासना 
कव से शुरू हुई, यह वड़े झगड़े की पहेली है । कटनर ने अपनी पुस्तक में यह सिद्ध कर दिया 
है कि संसार के हर कोने में वासना तथा प्रजनन की प्रेरणा से लिग-उपासना चालू थी । 
उनका कथन है कि आ्रादिकाल के पुरुषों के इतिहास का पहला पन्ना खोलते ही सामने काम- 
उपासना आ जायगी ।' और ऐसी उपासना लिगी की पूजा के रूप में थी । कटनर के 
कथनानुसार लिग की पूजा सबसे पहले मिस्र देश तथा मिस्री लोगों हारा शुरू हुई । 
इस सम्बन्ध में वे एक कथा देते हैं कि हजारों वर्प पूर्व मित्र के नरेश ओसिरिस ने राज्य में 
चारों शोर घूम-घूमकर अपनी प्रजा को संगठित रूप में खेती करने की शिक्षा दी । उनके 
यात्राकाल में उनके भाई टाइफन ने उनके विरुद्ध पड़यन्त्र रचा तथा वापस आने पर उन्हें 


पकड़कर एक बड़े बतेन में वन्द करके ऊपर से गरम-गरम पिघला जस्ता उड़ेल दिया । 
इस वर्तत को वनन्‍्द करके नील नदी में फेंक दिया गया । 


ओसिरिस की पत्नी आइसिस ने अपने इस विश्वास के कारण कि मृतक की विना 
समुचित ढंग से दफ़्नायें उसके शरीर तथा आत्मा की गति नहीं होती, अपने पति का 
मुर्दा हूँढ़ना शुरू किया । फ़ोयेनीशिया के वैवीलोस नगर में वह बर्तन मिल गया । महारानी 
को उसी समय अपने बेटे होरस से मिलने जाना था । वे मुर्दे को (बन को) एक स्थान 
में छिपाकर होरस से मिलने चली गयीं । भाग्य की वात, उधर से नरेश झ्ोसिरिस के 
भाई टाइफन शिकार खेलने निकले । उनको वह वत्तेन मिल गया । अब उन्होंने मुर्दा 
के १४,२६ या ४० टुकड़े किये (संख्या ठीक नहीं मालूम) । दुकड़े-टुकड़े करके उसे 
हवा में फेंक दिया । महारानी आइसिस जब लौटीं तो उन्होंने हर एक टुकड़े को एकत्नित 
किया और जहाँ भी कोई टुकड़ा गिरा था, वहाँ अपने पति का स्मारक बनवाया । शरीर 


१, मि., एप्ाश-.8 5007 पां50ए ० 5९% एशकष्माए-9०९8० 6. 

5. कंदनर ने पुरुष लिंग के लिये 8 ०7 [4 था) लिखा है तथा फ्रेच लेखक छैग्प्रीर 
(.2गए767९) को व्याख्या दो हे--2ंलिश्ाल्याण शि८गर/४८ फ्ाना 5-69 ०फ्ष 
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रछर प्रतीक-शास्त्र 


के सब टुकडे मिल गये । केवल नरेश का लिंग नहीं मिला । लिग के सस्मरण में उन्हाने 
अजीर का बडा पेड लगवाया । यह वृक्ष ही लिग का प्रतीक ही गया । महारानी के 
आज्ञानुसार इस प्रतीक का पुजन काफी यत्न से होता था । मिस्र में लिग की उपासना इसी 
समय से शुरू हुई तथा ईसवीय सन्‌ चौथी शताब्दी तक चलती रही | 

श्री मार ने अपनी पुस्तक में इसी महारानी झ्राइसिस के मदिर का उल्लेख बरते 
हुए लिखा है कि इसके पुजारियो को आजन्म ब्रह्मचय॑ का ब्रत लेना पडता था । रोम में 
प्राइस्िस के भदिर में पवित्र अग्नि सदैव प्रज्वलित रखी जाती थी । उसकी देख रेख 
अक्षतयौनि कुमारियाँ क्या करती थी । यदि वे भ्रपने ब्रह्मचयं से ज़रा भी विचलित 
हो जाती थी तो उनको प्राणदण्ड मिलता था । 

परब्रह्म तथर पुरुष प्रकृति 4 प्रतीक शिव को उपासना हजारो वर्षों से चली भा रही 
है। ससार में यह सबसे प्राचीन उपासना है। मूत्ति तथा प्रतीक-पूजा की दृष्टि से भी 
शिव का लिंग रूप में भ्रच न सबसे प्राचीन प्रतीकार्घन है । शिव लिंग न तो प्रतिमा है भौर न 
मूत्ति। वह तो शुद्ध प्रतीक है । इस प्रतीक 4 विकास में भी शिव उपासना के हंजारा 
बर्ष लगे हागे । शिव की झनेक रूप में वैदिक काल में भी पूजा होती थी । रुद देवता वा 
बार वार जित्र वेदो में आया है । शिव के रूप की भी एक जगह व्यास्या है-- 


अधोरेभ्यो5य धोरेभ्यो घोरघोरतरेम्य ॥ 


अधोर शौर फिर धोर से भी घोरतर ऐसा “रुद रूपेम्य “--रुद्र का रूप है । वि तु, 
लिंग के रूप में शिव की उपासना बव से शुरू हुई, इस विपय में यदि यह बह दिया जाय कि 
जब से सभ्यता का इतिहास शुरू हुआ, तभी से, तो कोई भ्रतिशयोवित नही होगी । ऋग्वेद 
में शिश्तदेव का शिक्र है। १०वें भ्रध्याय में-६€ ३ में इन्द्र की प्रशसा है कि उसने १९० 
फाटकोवाले विले पर ग्रधियार कर बडी धनराशि प्राप्त वी तथा शिश्नदेवां बा महार 
किया । वुछ लोगो का वहना है कि शिश्नदेव स तात्पयं उन लोगा स है जो लिगपूजक 
थे । सायण मे इसकी व्याख्या की है--'शिश्नेन दिव्यति'--लिग से खेंलनेंवाले याती 
व्यसनी लोग ।' शिश्त का प्र्थ लिय है, यह ऋग्वेद में शाश्वती वी बथा स ही स्पष्ट है। 
इसलिए यह सम्भव है कि वैदिक काल में शिश्न-पूजन प्रचलित रहा हो भौर इस्र भादि 
देवता लिगपूजका ब विराधी रहे हा । पर, भार्यावत॑ में लिगपरुजा काफी प्रचलित थी, 
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इसके प्रमाण में सिंध नदी की घाटियों में प्राप्त अत्यधिक शिवलिंग हूँ । प्रो ० बनर्ज 
कथनानुसार लिग का पूजन इसलिए होता था कि सृष्टि की रचना तथा उत्पत्ति का का 
लिग ही है ।! भारत तथा ईरान-मिस्र आदि की सभ्यता एक सूत्र में पिरोयी हुई थ॑ 
अत्तएव एक देश का प्रतीक दूसरे देश में पहुँच जाता था ! उदाहरण के लिए आज 
२००० बर्प पूर्व के कुशन-नरेश शिवलिंग-उपासक थे। किन्तु इनके सिक्कों पर अ 
तथा सूर्य श्रादि के प्रतीक मिलते हैं, जो इस वात के प्रमाण हैँ कि ईरानी प्रभाव हमारे २ 
पड़ा । ये सिक्‍के चौथी-पॉचवीं सदी के हैं ।* 

किन्तु लिय के प्रतीक में शिव का पूजन तथा मूत्ति' के रूप में शिव का पुजन, 
दोनों के समय में काफ़ी -अन्तर अवश्य है। पर यह कहना भी गलत होगा कि प्रति 
नामक वस्तु से लोग अपरिचित थे । प्रतिमा शब्द ऋग्वेद के दसवें मण्डल में आ्ाया ; 
श्वेताश्वतर उपनिपद्‌ के श्रध्याय ४, श्लोक € में भी है । कठोपनिपद्‌ के श्रध्याय २, मण 
३, श्लोक € में है । पर देव-पूजा में प्रतिमा का उपयोग वाद में शुरू हुआ होगा । बन 
के कथनानुसार किसी-न-किसी प्रकार की देव:पूजा वैयाकरणाचार्य पाणिनि के समय 
किसी-त-किसी रूप में प्रारम्भ हो गयी थी ।९ पाणिलि का समय, जो श्रभी तक विवा 
स्पद है, आज से ३००० से ६०० वर्ष पूर्व के बीच में था । - सबसे प्राचीन उपलब्ध मूर्त्त 
भी ३००० वर्ष पुरानी प्रतीत होती हैँ। बनर्जी ने अपनी पुस्तक में एक शिव-पशपतति 
मूत्ति का जि किया है जिसमें मूत्ति के तीन सिर है, सिर में सींग हैं । यह मूर्ति सिन्धु घ 
में प्राप्त एक मुहर पर वनी हुई है । महेंजोदाड़ो तथा हड़प्पा में प्राप्त मूर्ति (शिव क॑ 
इससे भी अधिक पुरानी--लगभग ४००० वर्ष पहले की है । पर, उस समय पूजा 
लिए ही मूत्ति बनती थी, यह कहना कठिन है | प्रो० बनर्जी ने शिव की मृत्तिवाली 
भाचीन मुहरों का ज़िक्र किया है ।! पर्वत के रूप में पूजित शिव का जिक्र किया है 
शिव की प्रतीकोपासना का उल्लेख किया है |" त्विशूल का वर्णन किया है ।* प 
पेश्वर की प्रसिद्ध मूत्ति का परिचय -दिया है प्रतिमाशों को सुसज्जित करनेव 
आक्पणों का रोचक संवाद दिया है । प्रतिमाओं की नाप-जोख दी है | प्रतिमा 
की लम्बाई-अँचाई बतलायी है ।* बिहटा में प्राप्त मुहर की उनकी समीक्षा भ्रध्य 
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की चौज़ है ।! किन्तु इन सबमें वर्णित प्रतिमाएँ अथवा प्रतीक भी २००० वर्ष से अधिक 
पुराने नही हैं । पर, बनर्जी ने सिद्ध क्या हैं कि शिव की उपासना महाभारत काल में 
भी थी ।* पाश्चात्य विद्वाना ने भी स्वीकार कर लिया है कि कर्म से कम ५००० वर्ष 
पूर्व महाभारत हुआ था । यानी शिव पूजा उस समय थी भौर मूत्ति-पूजा के रूप में थी, 
यह भी स्पष्ट प्रतीत होता है । किन्तु मूत्ति-पूजा में केवल 'शिवलिग' था या हाय-र- 
वाली मूत्ति, इसका पता नही चलता है । महाभारत काल में शिव की लिग-उपासना थी, 
यह तो प्रमाणित है । इसलिए यदि वैदिक युग को १०००० वर्ष पहले का मान लें तो 
५५०० वर्ष पूर्व के पौराणिक युग में शिव-लिग-पूजन होता था । वाल्मीकि की रामायण 
कब लिखी गयी थी, यह हम नही वह सकते । भ्रधिकाश लोग ज्लेतायुग के राम को महा- 
भारत के कृष्ण से बहुत पहले का अवतार या महापुरुष मानते है । राम ने लिंग पूजन 
किया था, वाल्मीकि भी इसका वणन करते है । झतएव लिंग के रूप में शिव की उपासना 
काफी पुरानी है | प्रतिमा या मूत्ति के रूप में शिव-पूजन काफी बाद की चीज है। 
भारत में वौद्धकाल में, बौद्ध नरेशा के शासन में, हिन्दू धर्म के विस्तार तथा प्रचार 
में किसी प्रकार की वाघा नहीं थी । इसी लिए सम्राद्‌ श्रशोक के समय से लेकर सन्नादू 
हर्षवर्धन के युग तक बौद्ध तथा हिन्दू प्रतिमाएँ साथ साथ निर्माणकला में उतति करती 
गयी ।* भगवान्‌ बुद्ध की सभी प्रतिमाएँ मनुष्य की मूत्ति में है ! उतके साथ धामिक 
प्रतीक सम्बद्ध हैं, जैसे हाथ की मुद्राएँ । ऐसा प्रतीत होता है कि बौद्धकाल में तथा ईसवी 
सन्‌ १ सतोसरी शताब्दी तक गुप्त साम्राज्य के शासनकाल में भी, वौद्धों के प्रभाव के, 
शिव की भी हाथ-पै रवाली प्रतिमाएँ काफी बनी । पर शिव की वास्तविक तथा प्राचीन 
उपासना लिंग के प्रतीक में ही होती चली भ्रायी है । प्रतीक की कला भारत की झपनी यास 
देव है ।९ इस सम्बन्ध में, शिव-उपासना तथा शिवलिंग के सम्बन्ध में, पश्चिम के विद्वानो 
ने काफी प्रकाश डाला है ।" उन प्रन्थो के भ्रध्ययन से भी यह सिद्ध है. कि लिय के रूप में 
शिव की उपासना सबसे प्राचीन है । 


१ वहीं, पृष्ठ १८२। २ वही, पृष्ठ १८३। ३ वही, एृष्ठ १८५॥ 

४. छतएगात एॉण्वश-- '#रशशाआए--938० 728 

५ निम्नलिखित पुस्तकें देखिए -- 

0) ॥ & ७. २०--९ एल्याधा(5 ० घ्रावता [०0प्रण्टावज़ाए"-शण व & [गा 

(४2 9 श्वीक्षा--/८४रणप्रतणा ० छाल वृ्वह् ० 504 7 

(गए पर हे।8टपटणा-- [9050 ववादआ?, 

(77४) ७४३४॥--५७% भाव 3८ #णाआआए 

(५) 4 # ए००णरडइशभगा-- (7) सिछ/णज़ ० वध ६ वराहाशा सै 
(ग) एथ्याएड ०६ 803 


लिय-प्रतोक र्७५ 


किन्तु यह पूजन अथवा लिगोपासना कामवासना का प्रतीक वी, ऐसी बात नही है । 
आज को फ़ैगनेबुल भारतीय स्थ्रियों में तथा वूरोप-अमेरिका की अधिकांग स्त्रियों में बहुत 
ही महीन तथा अ्र्ध-नग्न वस्त्र पहनने की प्रथा चल पड़ी है । महाभारत-काल में भी दूसरों 
को मोहित करने के लिए स्त्रियाँ ऐसा ही वस्त्र धारण करती थीं। महाभारत के अरण्थ- 
पव को कथा है! कि शंकर से पाशुपतास्त्त प्राप्त कर अर्जुन इन्द्र के यहाँ श्रतिथि हुए । 
उस समय 'स्त्रोसंसर्ग-विशारद' चित्नसेन' ने उनके पास उर्वशी नामक अप्सरा को भेजा । 
बह ऋषियों के भी मन को मोहित-विचलित करनेवाली सूदम वस्त्र धारण किये हुए श्रायी ।* 
ऋषीणामपि दिव्यानां मनोव्याघातकारणम्‌ । 
सुक्ष्मवस्च्रधर॑ याति जघनंचानवद्यया ॥॥ 
इस प्रकार उस युग को तथा श्राज की वासना में कोई भी श्रन्तर नहीं हुआ । पर 
श्रन्तर एक है और था । वासना के अंधे श्रवसर पर भी मनुष्य धर्म का ज्ञान नहीं छोड़ 
बेठता था । श्र्जुन ने उर्वशी को इसलिए ग्रहण करना अस्वीकार कर दिया कि बह इन्द्र की 
अप्सरा थी अ्तएव गृरु-पत्नी के समान थी ।* वन में द्रौपदी के रूप को देखकर जयद्रथ 
मोहित हो गया था । उसे द्रौपदी ने जो उत्तर दिया था--उसके दूत को---उससे भी उस 
काल की धर्मशील सभ्यता का अनुमान लगता है ।* मनुस्मृति में मनु ने मनुष्यों को 
वासना के विरुद्ध जो उपदेश -दिया है, वह उस समय की सच्चरित्नता की पवित्न मर्यादा 
को पुकार-पुकारकर घोषित करता है । मनु ने ही कहा था-- 
ने जातु कामः कामानामुपोगेन शाम्यत्ति। 
हविषा कृष्णवरत्मेंच भूय एचाभिवर्द्धते ।-मनु ०, अ० २, श्लोक ६, पु० ६४ । 
घी के डालने से आग बढ़ती है, शान्त नहीं होती । भोग से कामवासना बढ़ती है 
उसका शमन नहीं होता । स्त्री के लिए भी ब्रह्मचर्य का इतना स्पष्ट श्रादेश था कि विधव 
के लिए वासना छू तक नहीं जानी चाहिए:-- 
सृते भर्तरि साध्वी स्त्री ब्रह्मचयें व्यवस्थिता । 
स्वर्ग गच्छत्यपुत्रापि यथा तें ब्नह्मचारिणः ४ 
ह ““सनु०, अ० ५, श्लोक १६० । 
व्ां89--50प्रतारता रतप्तणा--रेक्ा0+ ?. ?. 5. 5॥#2597, एप 
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४. वही, पृष्ठ २३८ । 5. यहीं, पृष्ठ १२४१-४२ । 
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विधवा स्त्री यदि निस्सन्‍्तान भी हो तो पराये पुरप से सम्बन्ध ने परे। वह भ्पने 
ब्रह्मचपं को साधना से स्वर्ग चली जायगी, प्राप्त करेगी । 

जहाँ पर विधवा प्रो वे लिए इतना स्पष्ट झादेश हो, वहाँ बी विधवाएँ शिव्िंग वा 
उपयोग झपनी कामवासना को तृप्ति के लिए करेंगी, ऐसी गन्दी बात उन्ही लोगा है 
दिय्ाग में घूमती है, जा हर एवं वस्तु वो वामवासना वे साथ जोड देते हैं । यदनर ने 
अपनी पुस्तव में इस प्रकार की गन्दी बातें लिखी हैं। वटनर के दिभाग में एवं मात यही 
बात समायी हुई थी कि ससार में जो व्‌ छ भी सत्य तया सुन्दर है, वह वामवासना से सम्ब- 
न्धित है । प्रपती पुस्तव' के आरस्म में ही वे लिखते हैँ कि झादिवालीन मानव के जीवन 
का सबर्प इतना विवट था विः उसकी सत्ता के लिए पभ्रधिक से भधिक सन्तानौत्पत्ति जदरी 
थी । वेझागे चलकर लिखते हैं--“ सभी प्राचीन धामिक सम्पदाया में जो अनेक भरती 
प्रचलित थे, वे समी या तो लिग-उपासना से सम्बन्धित थे यथा सूर्ये-उपासना से । मे दोनों 
उपासताएँ (सम्प्रदाय) साथ-साथ चलती थी भोजन के बाद मनुध्य की सबसे बचवान्‌ 
प्रावश्पकृता कमवासता है... हजारो वर्ष पूर्व, सबसे प्रारम्भिक पुजारी यह भनुभव करता 
था कि भपने देवता के साथ उसका प्रवंट सम्बन्ध है । वह देवता चाढ़े प्रोसिरिस की मूर्ति 
हो,शिव को मूर्ति हो, ्रदोनिस या वेनस (कामदेवी), जुपिटर (गुरु) या प्रियापस (प्रजापति) 
की मूर्ति हो ।”* स्मिथ ने भी अपनी पुस्तक में लिग-उपासना के सगठित तथा ब्यापक 
सम्प्रदायो का विवेचन करते हुए उसे कामठासना का परिणाम सिद्ध करने काप्रयास 
किया है ।* बजिटिश अव्दकोप में शवितपूजा की बड़े गलत ढग से व्याक्या वी गयी है। 
उससे यह स्पष्ट ध्वनि निकलती है कि वास्तविक शवित पूजन लिग-योनि पूजन है जो 
वासना तथा प्रजनन का प्रतीक है (४ इन सभी लेखक ने लिंगवाद' शब्द भी गढ डाला 
है ।* लेखव फ़ोरलोग का कहना है कि खतना कराने की प्रथा, लिंग के प्रग्नभाग का चमडा 
काने की प्रथा, यहूदियो ने शुरू की । वह लिग-उपासना ही थी । कटनर महेँ वात नही 
मानते । उनके अनुसार यह प्रथा अति प्राचीन मिल से शुरू हुई श्र केवल जननोदिय 
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लिय-प्रतीक २७७ 


की सफाई के लिए चालू हुई थी । एकलिपट स्मिथ के अनुसार ख़तना' कस का मतलब 
था विवाह के लिए जननेन्द्रिय को उपयोग के लिए तैयार करना ।' हैनी* ने लिखा है कि 
यहूदी यानी ज्यू शब्द पहले 'इयू' लिखा जाताथा । ई-पुरुप, यू-स्त्नी, यानी लिग-बोनि । 
लैम्प्रियर के कथनानुसार प्राचीन काल में देवी-देवताशो में लिग-योनि के सम्बन्ध में 
कोई मर्यादा नहीं थी । प्रसिद्ध यूनानी देवी अदोनिस की माता का नाम मायरा देवी था । 
देवी अदोनिस के पिता साइग्रस ठापू के नरेश रिनरास थे। मायरा सिनरास की ही 
वेटी थीं और उस बेटी से ही नरेश सिनरास ने देवी अदोनिस को उत्पन्न कराया था । 


यूनान के सूर्य देवता का नाम प्रियापस (प्रजापति ) था। रोम के एक कामदेव का 
नाम मूतुमस (मूत्रमान) था । प्रियापस देवता की प्रतिमा में बड़ा भारी लिग बनाते थे । 
सन्त ऋतु में इस लिग पर गुलाब का फूल चढ़ता था । यही ऋतु कामवासना के लिए 
आदर्श हंती है। पतझड़ के दिनों में इस लिग पर अंगूर चढ़ाते थे, जाड़े में जैतून । गर्मी 
में काम-क्ोड़ा निपिद्ध है, अ्रतएवं काँटा चढ़ाते थे । प्रियापस देवता के सामने दीघेलिंगी 
गधे का बलिदान होता था । रोम के सम्राद्‌ कांस्टेंटाइन के शासनकाल में जैम्ल्बिकूस 
नामक दार्शनिक थे, जिनका कहना था कि "संसार में लिग-उपासना के कारण ही जनसंख्या 
की वृद्धि होती है ।” 
यूनान के प्रियापस देवता रोम में काम-देवता वनाकर पूजे जाने लगे । कामदेवी वेनस 

को रोमन लिवरा, यानी माता कहते थे तथा कामदेव प्रियापस को लाइवर, यानी पिता 
कहते थे। मिस्र के लोगों से रोमन लोगों ने भी मार्च के महीने को कामवासना का त्योहार 
भानने का महीना बना लिया था। इस अवसर पर रथ पर रखकर एक बड़े लिग का 
जलूस निकालते थे। रास्ते भर रोमन नर-नारी इस लिंग का पूजन करते थे । इसे 
कामदेवी का त्योहार कहते थे । रथ-पात्रा के दो-चार दिन बाद स्त्रियों का जुलूस निकलता 
था। वे अपनी छाती पर लकड़ी के लिंग रखकर चलती थीं। रोम में आइसिस देवी का 


मंदिर लिग-योनि-पूजन तथा भ्रष्टाचार का केन्द्र था। देवी रही तथा शनिदेव से 
उत्पन्न वेस्तादेवी का मन्दिर रोम में काफी प्रसिद्ध था। इस मन्दिर में सेविका के कार्य 
के लिए १० बयं की उम्र से लड़कियाँ भर्ती की जाती थीं । ३० वर्ष की उम्र तक इनको 
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न बखशाएपेदाल, 
* भारतोयं तांत्रिक वीजमंत्र “ही”?। 


र्७८ प्रतीक-शास्त्र 


भक्षत कुमारी रहकर मन्दिर में सेवा करनी पडती थी । यदि इन भ्रक्षत वु मारियों में से 
किसी का ब्रह्मचर्य खण्डित हो जाता था तो वे दण्ड-स्वरूप जमीन में झिरदा गाड दी छाती 
थी। कम से कम १००० वर्ष तक यह प्रया रही । ईमसवी सन्‌ ३६ में यह मंदिर नष्द 
बर दिया गया और वह सम्पदाय ही नप्ट हो गया । भनेके पश्चिमी विद्वान्‌ बेस्‍्तादेवी 
के उपासका को भारतीय तात्विक उपासना से सम्बन्धित उपासना मानते हैं । 
ऐसा सम्बन्ध पीटरसन” तया कटनर ने भी स्थापित किया है । पीटरसन के वयवा- 
नुसार आरतवर के काल (महाकाल) देवता तथा काली (सहाकाली) देवी की उप्यना 
मिल्न, यूनात तया रोम पहुँची । भिन्न देशो में उनका नाम बदल गया । उनके क्थनानुसार 
महाकाल--मालोंश, प्रोनोस, सँटर्न, प्लूटो, ताइफन देवता तथा महाक्ञाली--हिकात, 
प्रोसर्पाइन, दियाना देवी इत्यादि कहलाने लगी 
कठनर क्टते हूँ कि तारिपस नगर में दियानां देवी की पूजा भारतीय महाकाती 

के समान पशुवलि आदि के साय होती थी । मित्र के ओसिरिस देव तथा झआइसिस देवी 
भारतोय शिव-भवानी वे समकक्ष ये / हमें यट बात मानने में भ्रापत्ति नही है। देश- 
काल के झनुसार उपासना का प्रकार दूषित हो गया हो, पर उपासना के सिखानेवाले हमी 
थे। इस प्रकार लिग उपासना भो मिल्ली या इब्रानी या यूनानी चीड नहीं थी । लिगो- 
पासन भारत से वाहर गया और जिस समय लिंग की उपासना हमने वाहरबाला की 
सिखायी, उसका सिद्धान्त तथा शास्त्र द्ुसरा ही था ! वाद में भ्र्थ का अनये हो गया । 
लिग-उपासता ने संसार में इतना महत्तपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया था कि दीर्षलिपधारी 
प्रियाएस देवता का प्रभाव हटाने में ईसाई प्ादरो जब धसफ्ल होने सगे तो उप्ह।ने उसे 
ईसाई प्राचौन महापुरुषार में स्थान दे दिया । ईसाई धर्म के प्रचार के बाद भी काप़ी 
समय तक लिंगोपासना यूरोप में प्रचलित थी । ईसाई वाल में ही वने हुए लिगआतीक 
फ्रास तया जर्मतो में वहुतायत से पाये जाते हैं । बेल्जियम राज्य का एक प्रदेश ऐँवर्ष 
है । यहाँ पर लिग-पूजक प्रियापस सम्प्रदाय १७वी सदी तक वर्तमान या । जर्मनी में 
इस देवता रू श्राइपे कहते थे झौर १२वीं सदी तक बढ़ा लिग-्यूजा होती थी । यूरोप के 
आदि निवासी गॉँत लोग, बाद में डेनमार्क से लेकर इगलैण्ड तक शासन करनेवाले संक्सने 
लोग तया स्वेउन और नावें के लोग फ़िकको या क्रिस्की नामक देवता की पूजा करते थे, जिनका 
बड्ा दीर्ष लिय होता था। प्राचीन रूस में स्कोप्णी नामक एक सम्प्रदाय था, जिसका 
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लग-प्रतीक २७६ 


विश्वास था कि जो पुरुष ख़तना नहीं कराता उसकी मुक्ति नहीं होती । कुमारियाँ अपनी 
छातो कटवा देती थों । इस सम्प्रदायवालों ने एुक अनुप्ठान किया जिसमें १,४४,००० 
ऐसी कुमारियों तथा कुमारों की आवश्यकता थी जो अपनी छाती कटवा लें तथा ख़तना 
करा लें । पर इतनी संख्या न मिलने के कारण ही वह अनुप्ठान श्रसफल रहा ।* 


कौंगो में मन्दिरों पर लिग तथा भग बना देते थे । सलाया श्रन्तरीप में एक देवता 
करायनालोबे की पूजा होती थी जिनके शरीर में लिग तथा योनि (शर्द्धनारीश्वर) दोनों 
ही बने रहते थे । उत्तरी अमेरिका में घामिक पर्वो पर वुषभ-नृत्य होता था जिसमें नाचने- 
वाले अपने बस्त्नों में बड़े-बड़े लिग छिपाये रहते थे । स्त्रियाँ झपटकर इन्हे खींच लेती थीं 
ओर अपने गाँव ले जाती थीं ।* श्रीमती स्टिवेंसन का कहना है कि संसार के हर कोने 
में लिग-प्रतीक की पूजा होती थी ।१ 


श्रौर, लेखक मार के अनुसार 'जीवन में जीवन की शक्ति” की परिकल्पना से ही लिग 
की उपासना प्रारम्भ हुई ।* इसी भावना के कारण यूनानियों ने वसन्त-कृतु को लिय- 
उपासना को ऋतु वना लिया था। यूनानी देवी श्रफ़ोदाइत की पूजा में भटद्दा से भद्दा कामुक 
कार्य होता था । यूनानी देवता दायोनिसस के उपासकों का एक गुप्त सम्प्रदाय था, जो 
भारत के एक वाममार्गी सम्प्रदाय की तरह मद्य-मांस-सैथुन का सेवन करने के बाद सूर्यास्त 
के उपरान्त देवता का जुलूस निकाला करता था, जिसमें 'लिगदेव' की प्रशंसा में भजन 
गाये जाते थे । इटली के प्राचीन नगर पाम्पियाई के नाम से हम सभी परिचित हैं । 
नेपुल्स नगर के दक्षिण-पूर्व १३ मील पर यह अ्रति सुन्दर नगर बसा हुआ था । ईसवी 
सन्‌ ७६ में वेसूवियस ज्वालामुखी के भयंकर विस्फोट से यह नगर समाप्त हो गया । इसके 


भगनावशेप में ऐसे मंदिर मिले हैं जिनमें हमारे देश के जगन्नाथपुरी के मन्दिर के समान 
दीवालों पर लिग तथा उसकी क्रियाएँ खुदी हुई हैं । 


यूनानी तथा रोमन प्रतीकों की व्याख्या करते हुए श्री गाडंनर लिखते हैं-- 
4. उसे 33 पु 2०. लि. ५ 
प्रतीक उसे कहते हैं जो देखने या सुनने में किसी विचार, भावना या अनुभव को व्यक्त 
१. कटनर, पृष्ठ १९९ । 
* केटनर, पृष्ठ २०० से २१२ तक । 
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दघ० प्रतोक-शास्त्र 


करवा हो, जो चौज़ वेवल बुद्धि या कल्पना से ग्राह्म हो, उसकी ऐसी व्याख्या कर देना 
कि आ्ांख के सामने भरा जाय । * वे फिर लिखते है--- 
आदिवालीन लोग अपनी बन्‍्दरा की दीवालो पर जानवरी वा चित्त बना देते थे 
और अपने को उसी से सुरक्षित समयते थे। यूनान में युवती कन्याएँ भालू का वाना पहनकर 
भालू-नृत्य करती थो, जिससे झत्तिपरीस देवी प्र सप्न हो । उसी देश में एक त्योहार (दियातिया 
मनाया जाता था जिसमे पुरोहित भैसे की वलि देता था । किर वह झपने को ही हत्या का 
दोपी घोषित करता था । तव वह अपनी कुल्हाडी को, जिससे वलिदान किया था, हत्या 
का दोषी ठहराता था भौर बडे समारोह के साथ वह हत्यारिन कुल्हाडी जल में फेक दो 
जाती थो। छड़ी सातवी शताब्दी में वहाँ एक प्रथा यह थी कि दो बडे बतमों में पानी 
भरकर पूर्व तया पश्चिम की तरफ मत्र पढकर जल फेंक्ते थे । उस मत्र का अर्थ था-- 
झाकाश, तु वर्षा कर । पृख्वो, तू अन उत्पन कर ।” यूनावी प्रतीक सौरिया तथा मेता 
पोटामिया स श्राप्त किये यये थे । वही से यूनान भाये थे । देवी ग्रात्तिमीस के हाथ में 
शेर तथा चीता रहता था । उनके शरीर मे पर भ थे, जो उन्की शी प्र गति के परिचायक 
थे । पांचवी सदी में वहाँ ज्यूस देवता की पूजा होती थी जिनके हाथ में वच्ध रहता था । 
भारत या मिन्न को तरह (जहां भ्रादमी का मुर्दा जानवरों को खाने के लिए फेंक दिया 
जाता था) यूवाव की कला में कोई बीभत्सता नही थी । * 
यहूदियों के श्रतीको की व्याख्या करते हुए श्री अत्राहम लिखते है कि यहू दियो के देश 
में दूसरी सदी में यह स्पष्ट आदेश था कि कौन पशु भोजन के काम में झा सकता है, कौन 
नही। उनके प्रतोक भी फल! से सम्बन्ध रखते थे--जै से टोकरी भरा फल, मूली भप्रगूर की 
लता, बादाम का वृक्ष इत्यादि, ये सव उनक प्रतीक थे । महूदी लोग श्रतोषवास का भी 
“बलिदान मानते थे | तैबरनकलीज़ की 'दावत के त्योहार में कई प्रकार के पत्ते पहने 
जाते थे । हर एक पत्ते का अपना भ्रर्थ होता था। जैसे खजूर की पत्ती अद्ृभाव तथा 
अहकार को व्यक्त करती थो, इत्यादि ।र 
यूनान में दायोनिसियस देवता के सामने बकरे का बलिदान उसी प्रकार हांता था, 
जिस प्रकार भारतीय मदिरा में । झव इन बातो स अकट है कि भारतीय आये सभ्यता से 
धर्म का जो रूप वना, वही प्राचीन सभ्यताओो पर छा गया ! सभी प्राचीन सभ्यतामा में, 
भिन तथा पृथक्‌ रूप से, घर्मं की एक ही घारा वह रही थी । इतिहास के नवीन शोधो से 
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बलगनजत। दी दि 


भी यही बात प्रमाणित हो रही है । संयुक्त राप्ट्रसंघ की सांस्कृतिक शाखा की ओर से 
श्रोमतो ऐनी मेरी हुसेन का एक लेख प्रकाशित हुआ है ।९ पश्चिमी पाकिस्तान के स्वात 
नामक स्थान में इतालियन अनुसन्धान के संचालक प्रोफेसर तुच्ची' खुदाई का कार्य 
कर रहे हैं । उनके कथतानुसार भारत का यह भाग एशिया तथा यूरोप के वीच का प्रवेश- 
हार है। जापान और फ्रांस से भी ऐसे ही अन्वेषकों की टोली शोधकायें के लिए यहाँ 
आयी हुई है । सिन्धु की घाटी में प्राप्त प्राचीन सामग्री का हमने अपनी इस पुस्तक में 
वार-वार उल्लेख किया है। हिमालय से लेकर भारतीय महासागर में गिरने तक 
१८०० मील की लम्बी यात्रा सिन्ध नदी करती है । सन्‌ १९१८ में इसी घाटी के निचले 
भाग में महेंजोदाड़ो का नगर मिला था जिससे श्रार्य सभ्यता से कुछ भिन्न या पुरानी सभ्यता 
कापताचलाथा | यह सभ्यता प्राचीन मेंसोपोतामिया की झरवी सभ्यता से बहुत मिलती 
जुलती थी । विदेशी पंडितों का यह अनुमान है कि आर्य जाति भारत में वाहर से श्रायी । 
लोकमान्य तिलक भी साइबेरिया के उत्तरी प्रदेश में आर्य जाति का प्रारम्भिक निवास 
मानते थे ।* श्रीमती ऐनी मेरी के अनुसार ईसा से १५०० वर्ष पूर्व भरा भारतवं में झाये । 
पूर्व विश्वास के अनुसार उस समय यहाँ अ्रसभ्य तथा वर्बर लोग ही रहते थे । वर्तमान 
पंजाव आार्यो का प्रथम भारतीय निवास-क्षेत्र था । पर नयी खोजों से यह सावित होता 
है कि उस समय भी यहाँ पर विशिष्ट सभ्यता थी जो आसाम से श्रफ़गानिस्तान तक फैली 
हुई थी । ऐनी मेरी लिखती हैं कि “हिमालय की ठंडी दीवालें ऐसी अजेय नहीं थीं जैसी 
कि हम समझते हैं ।” उनके ही मार्ग से इस सभ्यता का एशिया-यूरोप के अन्य भागो 
से सम्बन्ध स्थापित था । सिन्धु घाटी पर पहले ईरानियों का, फिर यूनानियों का 
तदुपरान्त भारतीयों का आधिपत्य था । अतएव यह सभ्यता इन तीनों की मिली-जुली 
सभ्यता बन गयी थी* * आये आक्रमण के पहले, ईसा से ३००० वर्ष पूर्व भी, सिन्ध्‌ घार्ट 
की सभ्यता बहुत ऊँचे दर्जे की थी । वास्तव में सिन्धू घाटी तथा मेसोपोत्तामिया क 
व्यापारिक, सांस्कृतिक, सभी प्रकार का घनिप्ठ सम्बन्ध था । पश्चिमी पाकिस्तान क॑ 
खुदाई तथा उमड़ी नगर में प्राप्त ज़मीन के नीचे पड़ा हुआ समृचा नगर इसका सार्क्ष 
है. * * किन्तु यह कहना ग़लत होगा कि दोनों स्यताएँ एक ही थीं । दोनों का अपन 


अलग विशिष्टत्व भी था* * क्या इन दोनों की पूर्ववर्ती कोई एक ही सभ्यता थी? पुरातत्त्व 
वत्ताओ का अनुमान है कि ऐसा हो सकता है । काँसे के युग के पूर्व ईरान के मैदानों मे 
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रष२ प्रतीष-शार्तव 


रहनेवाले लोगो गी सभ्यता ही इसकी पूर्ववर्ती युद्ध सम्यता थी । पाँच लाख वर्ष पूर्व 
बपूचिस्तान वी पहाडियो पर कापी घनी झादादी थी भौर वे सौ ग ईरानी सभ्यता में थे । 
उनसे पास पत्यर की शुल्हाडियाँ थो भौर वे सपपंसय जीवन विता रहे पे । इन पहाडियो 
पर प्रावीन भग्नावशेष ऐसी पुरानी बस्ती तथा सोगों गे रहने मे साक्षी है । मही सोग 
पहाड़ी पार बर, टाइग्रीज़ तथा यूफेटीज नदी को भी पार वर एशिया ने घर्य भागां 
में पहुँच गये । यही लोग पूर्व की तरफ सिन्धु घाटी में उतर भागे ।” 
उमडो में प्राप्त पीते रग के बरतंव, उन पर की गयी पच्चीकारी, चित्नवला भादिं भी 
इसी बात की पृष्टि बरते है ) ये यामप्रियाँ महेंजोदाडी में प्राप्त सममग्री से भी पुरावी 
है । महँशोदाड़ों वी योज करनेवाले सिंधु घाटी ये निचले भाग से परिचित हैं । उमडी 
वी खुदाई करने वाजे जापानी तया इतालियन उत्तरी तथा ऊपरी भाग से परिचय प्राप्त 
करने में समय हुए हैं। पेशायर के झास-पास बौद्ध प्रतिमाएँ तथा सामग्रियाँ भरी परी 
है । यहाँ पर बौद धर्मे का प्रचार प्रग्योक ने किया था । सिशुपाटी के ऊपरी हिस्े में 
बुद्ध की लगमंग ६,००,००० स्व्गे-प्रतिमाएँ तथा सघ-प्राश्रम स्थापित थे । इसी लिए 
दूर-दूर से बौद्ध यात्री यहाँ वाफी सद्या में झाते थे । प्रेशावर हे ठुछ ही मीस भी दूरी 
पर शहवाशगढी में भशोव के १४ झादेश शिलालेख के रूप में झ्राज भी प्राप्त है! 
भग्रीक-वाल से हो गाघार-कला का इस क्षेत्र में जन्म हुमा थरा | मध्य एशिया से जब 
कुशन लोगा ने यहाँ प्राकर शासन प्रारम्भ किया, उन्हाने बौद्ध सभ्यता तथा कला वी 
अपनाया भौर उसमें मध्य एशिया वी कला को जोड कर उसे भौर भी मुखरित कर दिया । 
कुशन नरेशों वी राजधानी पेशावर थी। उन दिनो ईरानी साम्राज्य विदेशियों डे 
याक़ापात पर कठोर प्रतिवनन्‍्ध रखता था। प्रतडव चीन के सिल्क तथा अन्य सामग्री 
के व्यापारी पेशावर के मार्ग से भूमध्य सागर तथा तुकिस्तान पहुँचते थे । सिंधु घादी 
उस समद--ईसवी सन्‌ के प्रारम्भ में--ससार में सबसे धनी तथा उन्नत सीमा वन गयीं 
थी। प्रोफेसर तुच्ची के अनुसार इस घाटी में उन दिनो १४०० सघ-विहार थे । यूवानी- 
रोमन कला वा भारतीय कला के साथ अभूतपूर्व रिथ्रण यही देखने में भरता था । 
श्रीमती ऐवी मेरी हसेन तथा प्रोपसर तुच्ची की इन ख जो से डों० सम्पूर्णाननद का 
ही भविद्धास्त पुष्ट होता है कि झ्रायों का आदि दश पजाब-ईरान था। झौर भी आ्रार्य 
बाहर से भाये हागे, पर ३००० वर्ष ईसा से पूर्व यहाँ पर झाय॑ के इतर कोई सभ्यता थी, 
यह मानने का कारण नही प्रतीत होता । यह हो सकता है कि वह प्राचीन सभ्यता लिग- 
पूजका की थी, जिसके विरोधी झार्य नरेश या देवता इन्द्र रहे होगे ! ऐसे लिंग पूजक 


१. डॉ० सम्पूर्णाननद--आयों का आदि देश । 


लिग-प्रतीक श्षरे 


पशएनदेवों' के साथ इन्द्र का झगड़ा हुआ होगा, जिसका उल्लेख ऋग्वेद में है । पर, लिग- 
पूजन हमारे देश से ही वाहर गया, यह वात भी सभ्यताश्रों के मेल' की ऊपर लिखी वात 
से सिद्ध हो जाती है । 
जो लोग हर एक धर्म को कामवासना का परिणाम नहीं मानते , वे प्राचीन धर्मो वे 
विकास का संयत इतिहास हमारे सामने रखते हैं | प्रसिद्ध यूनानी कवि होमर न 
लिखा था कि सभी मनुष्यों को देवताओं की आवश्यकता होती है। मार भी अपर्न 
पुस्तक में यही वात स्वीकार करते हैं और प्रोफ़ेसर नील भी इसे दुहराते हैं । सर्भ 
पुराने धर्म एक ईश्वर' को मानते हैं । वुतपरस्ती (मूत्ति-पूजा) तथा अनेक देवी 
देवता तो बाद में आ्राये । प्रोफ़ेसर मील के कथनानुसार प्राचीन वैवीलोनियन धर्म भी एव् 
ईश्वर-वादी था। उसका दर्शन काफ़ी ऊँचा उठ चुका था। मूत्ति-पूजा उसमें वाः 
में आयी ।! इब्नानी हिनब्रू धर्म की व्याख्या करते हुए प्रो० चीन' तथा प्रौ० मूलरों 
भी घूम-फिरकर एक-ईश्वर-वाद तथा बाद में मूत्ति-पूजा तथा अनेक देवी-देवता च 
प्रादर्भाव का सिद्धान्त स्वीकार किया है। यूतान का दर्शनशास्त्र भी ईश्वर तथा ए' 
भहाप्रभु की सत्ता का सिद्धान्त प्रतिधादित करता है। मेक्सिकन लोगों का “ग्रजतेव 
धर्म, ईरान का जरतुश्त तथा वाव-धर्म, चीन का ताओवाद, जापान का शिन्तोवाद भ 
तो यही 'एक ईश्वर' तथा उसकी सत्ता का प्रतिपादन है । अरव का वर्बर नरेश सुधरि 
विन मसम्मा (सन्‌ ५०५-५५४) तक ईसाइयों की हत्या उसी एक खू दा के नाम पर करत 
था। प्राचीन अरब लोग आपस में बहुत लड़ते थे । पर जब वे खुदा के नाम पः 
सुलह करते थे तो कोई किसी को एक तिनके से भी नहीं मारता था ।* हिन्दू ध 
शुरू से ही एक ईश्वर को मानते हुए भी अनेक देवी-देवताओं की कल्पना करके इतना उदा 
हो गया था कि उसके भीतर सव धर्म पूर्ण सौहादं के साथ रह सकते थे ।* मिस्र के प्राची 
लोगों का पवित्न धर्म-ग्रन्थ , जिसे मृतकों की पुस्तक' अब कहते हैं, एक ईश्वर की ही कल्पः 
सिखलाता है ४ प्राचीन पुस्तकों को पढ़ने तथा समझने की कला अभी तक पूरी तरह 
संसार नहीं सीख पाया है, वरना आज तथा पाँच हजार वर्ष पहले की ज्ञान की भूख ' में क 
१. व॥6 माजत्मंगा5 सांजरणए एण पा जण्नकारकाब्व 77 एफ. सलयाए- 
जय शराफ्नकक, ॥.0्रत5, ्राधा०तप्रल07ए, छग28० 34, 
- शि04, (गण हि, टाल्शा०, 0कॉफ्पे एजंप्टसंफ- 
» 0. 9, छू, (शॉट, शाल्माल एऐजांस्टाआंए- 
वही पुस्तक, माग ८, पृष्ठ ९। 
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« चही, भाग १, पृष्ठ ₹५२ । ---४6 800६ 04 शाह ए06207 


न 


ही # 24 


प्रतोक-शास्त्र 


नही थी | ईसा से २००० वर्ष प्रूव॑ वैबीलोनिया में पुस्तकालय रखने की प्रया थी। 
उस समय पुस्तकें ईंट या मिट्टी का पकाकर बनाये हुए 'कागज' पर लिखी जाती थी ! 
अगराने नगर में सारगोन वे पुस्तकालय की यूची से पता चलता है कि हर पुस्तक पर नम्बर 
पड़ा रहता था श्रौर पाठक नम्बर वतलावर किताब प्राप्त करता था । 
अस्तु, प्रश्न हो सकता है कि धर्म क्या है ? प्राचीन लोग। में धर्म की भावना विस प्रकार 
थी ? एलिक रक्लस इसकी व्याख्या वरते है--“भज्ञात वे समक्ष मनुध्य के मन में जो 
भावनाएँ उठती है, वही धर्म है ।' ' अज्ञात और भ्रनन्‍्त शक्ति से मनुष्य हमेशा डरता 
रहता है । इसी भ्रद्मात शक्ति को साकार बनाकर वह अपने भय तथा झरशका वा निवारण 
करता है । श्रज्ञात, परम शक्ति एव ही हो सकती है । जूलस बैज्ञाक ने धर्म के उद्गम 
की व्याख्या करते हुए लिखा है कि शुरू में मनुष्य के लिए माता पृथ्वी ही सव डुछ थी । 
सूर्य, घन्दर श्रादि सब देवता उसके सेवक थे । चन्द्रमा को पुरुष दवता मानते थे । इसी 
माता पृथ्वी के प्रति श्रद्धा तथा आदर से धर्म की प्रेरणा का प्रारम्भ हुआ । भ्रौवेदर 
लोनी का कहना है कि प्रारम्भिक प्राणी का विश्वास था कि हर एक वस्तु में जीव है, झ्रात्मा 
है ।' जैनी भी प्रत्येक वस्तु में जीव मानते है ।४ प्रारम्भिक लोगो में यह विश्वास थी 
कि सबसे ऊपर एक '्रच्छी' आत्मा हैऔर एक “बुरी” आत्मा है । इन दोनो में बरावर 
सधर्ष चला करता है। उत्तरी अमेरिका से लेकर साइवेरिया तक, झावंटिक सागर के 
किनारे रहनेवाले एस्क्मो लोगो के धर्म की व्यास्या करते हुए श्रो० नीस लिखते है कि 
थे लोग तोन॑गर्सुक को श्रधान आात्मा' मानते है ।" पूल के कथनानुसार मिल्र के प्राचीन 
महाप्रभु सूर्य दव' थे ।६ 
इस प्रकार एक 'महादेव', प्रभु', ईश्वर की वल्पना प्राय सभी प्राचीन सम्यताप्रो 

में व्याप्त थी ! प्रोण एलिक रकलस सभी धर्मो की इस तात्त्विक एकता कौ देखकर पूछते 
हैं-- कया यह सम्भव है कि प्राचीन लोगो में परस्पर का सम्बन्ध उससे कही झ्रधिक थी 
जितना कि झाज हम समझते है? क्या इससे यह साबित होता है कि हम सब एक ही 
सम्यता के प्रसाद हैं ? या, इसका मतलव यह है कि समान कारण उत्पन्न होने से समार्ते 


३० 4 रेटए6एछ 6६ पाल आधा एवापणत 0 %पटजटॉणबल्पाब 7) 
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लिग-प्रत्ीक २८५ 


परिणाम पैदा होते है और चैकि मानव-मस्तिप्क समान है अतः समान विश्वास पद 
हीते गये ॥१ 


रेबलस ने ये पं वितर्या संसार में प्रचलित घामिक अंधविश्वास के सम्बन्ध में लिखे 
। पर शुद्ध धर्म की व्याय्या करने में भी हम इस पंक्तियों को बड़े महत्व को मानत 
। मिश्वय हो सब धर्मो की साल्य्रिक एकसा का पाठ भारतवर्ष ने ही पढ़ाया है 
ईएकरएक है। १की संख्या, १ ईण्बर का प्रतीक, १ परब्रह्म की व्याय्या, १ अजा 
महाशवित का प्रतीक शिवलिंग है जो अध्य में बैठा हतआ प्रकृति तथा पुरुष को मिलाक 
पुक महती शक्ति 
का प्रत्तीक 


+ ७ />% 


रे 


हट 


का द्योत्तक है । न तो यह कामवासना का प्रतीक है, न यह पुरुष-लि 
। बाद में चलकर लोगों ने उसका जो कुछ घअ्रप्ट झर्थ लगा लिया हो, पर मूलर 
शिवलिंग का बर्थ 'एकोएहं, द्वितीयो नारित' है--में एक हें । दूसरा और कुछ भी नहीं 

ओर इसी भावना से संसार ने शिवलिंग को प्रहण किया था । ऐसे ही एक मात्र प्रभु ॒* 
पुजारियों से इन्द्र का इसलिए भी झगड़ा हो सकता है कि वे ईग्चर के साथ ही देवत्ताअ 


को सत्ता में भी विश्वास करते रहे होगे | पर, यह तो कल्पना की बात हुई 


इसी शिवलिंग के पूजन के सम्बन्ध में, महाभारत के अनुणासनपव में, मार्कण्डेर 
उपास्यान में, श्रएवत्थामा से कहा गया है 
जन्मकर्म तपोयोगास्तयोस्तव च पुष्कलाः । 
आयद्यो लिगे5चितो देवः त्वयार्चायाम्‌ युगे युगे ।॥। 
अर्थात्‌ “तुम्हारा जन्म, कर्म, तप, योग तथा कृष्ण और अर्जुन का भी बहुत बड़ा है 
कृप्ण तथा श्र्जुन ने लिग में पूजन किया हे ।” 
लिग-पूजन वास्तव में आध्यात्मिक पूजन है । लिग-पूजा मानसिक वस्तु है 
लय॑ गच्छति इति लिगसम भनः। 
लिग का अर्थ है मन । मन का श्राश्षय योनि है । योनि का अर्थ है वद्धि । अथ' 
योनि (वृद्धि) में लिंग (मन) को लीन कर देना । यही लिंग-पूजन है । मन से व 
में श्राप्नो। 'उध्वेमूल' का हमारे यहाँ बड़ा भ्राध्यात्मिक माहात्म्य है-'जंगेन मलमन्विच्छ 


जटा के नीचे झ्ाझे । यह उपनिपद्वाक्य है। लिग्-पूजन का असली भ्र्थ है वद्धि 
मन को लीन कर लेना । मोक्ष का यही मार्ग है । 


एक मत यह भी है कि भारत अध्यात्म-प्रधान देश है । यहाँ पर निर्गुण ब्रह्म की प्रा| 


२. छा २९टाप्र5... वही, पृष्ठ १८७। 
२. लिंग का अर्थ होता है चिह्न । 


रेप प्रतीक-शास्त् 


के लिए सगुण उपासना वतलायी गयी है | नियुंण ब्रह्म-रूपता के लिए झन्तरग साधन के 
लिए साकार-सगुण लिग-रूप में ईश्वर की पूजा होती है । ज्ञान के दाता महेश्वर हैं । 
ज्ञाव महेश्वरादिच्छेत्‌ । 
लिग्र-पूजन ज्ञान की प्राप्ति के लिए ही है। यह प्राचीन पूजन है, इसका प्रमाण 

ऋग्वेद का १०-६२-६ तथा १-११४-१ ४,१० इत्यादि ऋचाएँ भी हैँ । काशीखण्ड में, 
अध्याय ३६ में, स्वायम्भुव मन्वतर में पा्म कल्प में राजा दिवोदास की कथा है । राजा के 
किसी अपराध के कारण भगवान्‌ शिव ने काशी में रहना छोड दिया, पर वहाँ से जाने के 
पूर्व उन्होने गुप्त रूप से सर्वप्रथम अविमुक्तेश्वर' नामक शिवलिय की स्थापना: कौ-- 

पियासुना च॒ देवेन मदिरं चित्रकन्दरम्‌ । 

निजमूत्तिमय लिगमविज्ञात विधेरपि।॥। 

स्यापित सर्वेस्िद्धीना स्यापकेम्यः समपितुम्‌ ॥॥ 


पौराणिक रूप से, इस कथा वे अनुसार शकर ने स्वय झपना प्रतीव॒ शिवलिंग बनाया। 
पौराणिक कया के अनुसार मुनियो के शाप से एक वार शिवजी का गुप्त लिंग क्टकर 
गिरने लगा । सारे ससार मैं नाश का भय उत्पन हो गया । जगत्‌ की रक्षा के लिए 
ब्रह्मा तथा विष्णु क्रमश पीठ तया योनि बने । इस प्रकार वह लिग घारण क्या गया 
तया उसकी पूजा प्रारम्भ हुई ! पीठ-योनि सहित ही लिग प्राय देखने में झाता है । एक 
कया यह भी है कि ब्रह्मा तथा विष्णु में यह विवाद छिडा कि कौन बडा है तब ज्यों तिमेय 
लिंग प्रकट हुआ | महाभारत के आदिपवं में शिवभवत उपमन्यु तथा इन्द्र का सवाद 
देखने योग्य है । सृष्टि शैवी, शिव की है, यह कहते हुए उपमन्यु ने दलील दी है-+ 
न पद्माका' म॑ चक्राकों न वज्धाका' मतः प्रजा 
लगाकाा च भगाक्ा च तस्मान्माहेश्वरों प्रजा ॥। 


आध्यात्मिक दृष्टि से 'लीनमर्य गमयति'--इस ब्युत्पत्ति के झनुसार परम ग्रूढ 
ब्रह्मतत्व का भ्रतीक लिग है । उपासनाकाण्ड में स्यूल, सूथ्म तथा वारण, सीनो रूप! की 
सर्माप्दि रखते हुए ही उपासना करने का निर्देश है । तदनुसार ऐसे वचन मिलते हैं” 
अन्तत्तिद्ध दृढ़ बद्धवा 
बहिलिदड्ध सजेत्‌ शिवम्‌ ॥॥ 


३ वाईसण्ड, अ० ३९, इल० ७०-७१३। 
२. अप्भा। ३ विष्णु । डे इन 


लिग-प्रतीक श्द 


अन्तलिंग क्या है ? हम मूलाधार में स्थित स्वयंभू लिगा का वर्णन कर शाये हैं 
उस स्वयंभू लिग को जाग्नत करने के लिए बाहरी शिव लिंग का पूजन आवश्यक ; 
सकता है| पार्थिव पूजन का इसी लिए महत्त्व है। लिंग का पूजन ही ऐसा पूजन 
जिसमें 'सपरिवार' शिव का ध्यान किया जाता है । ऐसी उपासना का श्र्थ न समझव 
“विदेशी पंडितों ने कामवासना के साथ लिंग-पूजन जोड़ दिया है । जिस लिंग 
सम्बन्ध में शंकर ने स्वयं पावती से कहा है कि समूची सृष्टि में मैं लिग-स्वरूप हूँ--व 
यह कामवासना का प्रतीक हो सकता है ? 

भान्रह्मस्तम्बपर्यन्‍्ते पलगरूमो5स्म्यहं प्रिये 

लिगार्चनतंत्न से हिन्दू लोग भी प्रायः कम परिचित हैं। इसमें बड़े सुत्दर ढंग 

लिंग का शरीर के भीतर स्थान समझाया गया है । योगी लोग ही नीचे लिखे श्लोः 
का अर्थ ठोक से समझ तथा समझा सकते हैं । लिखा है-- 

सहाशून्ये. महाकालस्‌ महाकालोयुतः सदा । 

देहसध्ये सहेशानि लिगाकारेण वेष्टितः (॥ 

मूलाधारे. स्वर्यभृश्चकुण्डलीशक्तिसंस्थितः । 

स्वाधिष्ठाने स्वयं विष्णुस्त्रेलोक्यपालकः सदा ॥॥ 

सणिपूरे. महारुद्र: सर्वंसंहारकारकः । 

अनाहते ईश्वरो5हं सर्वेदेवेनसे वितः ३ 

विशुद्धाष्पे षोडशारे सदाशिव इति स्मृतः । 

आज्ञाचक्रे शिवः साक्षात्‌ चित्तरूपेण संस्थितः । 

सहस्नारे सहापझे त्रिकोणनिलयान्तरे । 

विन्दुखपो महेशानि परमेश्वर ईरितः॥। 

(जिस समय सृष्टि में कुछ नहीं था, महाशून्य था, उस समय केवल महाशिव त 
महाकाली--परम शिव तथा परा शवित ही---वर्तंमान थे । उस समय देहमध्य में 
के रूप में महेश स्थित थे । मूलाधार में स्वयंभू लिंग कुण्डली शक्तियों के साथ रि 
था । स्वाधिष्ठान, यानी लिग-स्थान में त्रैलोक्यपालक विप्णु स्थित थे | मणिपुर, य 


२. (०गा5 शिध्तशीटानड. 

२. ग्रह क्तणाबाए ० शिशीहांणा गाय सता८ट5०--सकारव 99 85६४४ 
कील णा वशिद्राउशंशा-- छण5ग्रए ०0 रिटए/०'ंप्रलएट ए0फक्तट5 
पिवापार,? द्ात॑ 5९६ श50 प्री 800८ “फाष्माएश्राणणाए ०04 5९६ र|ट5 ६ 
(एप्रश/णा५"---?फए---8०४५४४ 5००५१७००, 93], इन पुस्तकों ने ऐसी हो भूछ की 


रेष८ प्रतीक-शास्त 


नाभि स्थान में सर्व-सहारव महारुद्र बैठे थे । भ्रनाहते ईश्वरोहह--हृदय वे द्वादश कम 
में सव देवो से सेवित ईश्वर तथा विशुद्धाय्ये घोडशारे, यानी कष्ठ में पोड्श वमल 
सदाशिव विराजमान थे। आज्ञाचत्र, भर्थात्‌ घू-मध्य में साक्षात्‌ शिव चित्ततप 
स्थित थे। महस्रारे, भर्यात्‌ ब्रह्मसत्प में द्विकोण वे बीच में विन्दुरुप में परमेश्वर ईरित 
यानी कथित --कहे जाते हैँ । हमारे शरीर में इस प्रकार शिवलिंग विराजमान है । 
शिवलिंग का वास्तव में समूची शवित वे परम थ्रौगियः प्रतीवरुप में ही प्रादुर्भा' 
झर प्रचार हुआ तथा उसे ससार ने अपनाया । 
पौराणिव रूप में भी इसकी व्याख्या बडी झनुपम है । शिवमहापुराण में मुनिगण 
ने नन्दिवेश्वर से प्रश्व क्या । सबन्दिवेश्वर का उत्तर जानने तथा समझने मोग्य है । 
नीचे हम टीकाकार के शब्दों में ही व्याख्या दे रहे है । नत्दिकेश्वर ने विय को निराकार 
माना है। वास्तव में १--शिव-शक्ित, पुरुष प्रह्रति सबका भन्ततोगरवा एकाकार का 
प्रतोक शिवलिंग निशाकर ब्रह्म का साकार रूप है । इन श्लोको में भूर्ति वे लिए 'बेर' 
शब्द भाया है। लिखा है'-- 
मुनिगणोी ने मृतजी से पुछा--- 
चेरमात्रे तु पूज्यते सकला देवतागणा 
लिगे बेरे चर सर्वत्र कय सम्पूज्यते शिव ॥॥ 
(अ० ५, श्लोक ८) 


बेर-मूत्ति मात्त में सव देवताओो का पूजन होता है ! किन्तु सर्वत्र लिय वेर में शिवजी 
कैसे पूजित होते हूँ । मूतजी ने उत्तर दिया-- 
कयपामि शिवेनोक्त भक्ितियुक्तस्य ते$नघ । 
शिवस्य ब्रह्म रूपतवान्निष्कलत्वाच्च निष्कलम्‌ ॥। 
लिग तस्वेव पूजाया सर्ववेदेषु सम्मतम्‌ । 
तस्पेव सकलत्वाच्च तथा सकलनिष्कलम्‌ ॥! 
(अ० ४, श्लोक २०-२१) 
सूतजी ने उत्तर दिया कि गुरुमुख से सुनी हुई, शिवजी द्वारा ही कही हुई बात बहता 
हूँ । ब्रह्मरूप होने से वे निष्कल कहे गये हैं (लोक १०) । रूपवान्‌ होने से कला सहित 
हुए। इस प्रकार वह सकल, यावी कला सहित तथा निष्कल, यानी कला-रहिंत होते से 
१ ओ शिवमहापुराण--दीकाकार प० इन्द्र अह्यचारी, प्रका० छा? इयामझछाल हौराछाऊछ, इवीम 
काशी प्रेस, मथुरा, सवत्‌ १९६६ 


ईलग-प्रतीक श्प 


हि 
पर 


दोनों प्रकार के हो जाते है । निराकार होने से वे लिगरूप हो जाते है। (श्लोक १९ 
इसी से उनकी ब्रह्म संता होती है । (१२) अन्य देवता ब्रह्म-स्वरूप नही हैं, जीव-स्वर 
हैं। अतः लिगरूप में उनकी पूजा नहीं होती । (१४) ब्रह्म पदवी तो केवल महा: 
को प्राप्तहै। (१५) ओश३्म्‌ (3०), प्रणव शब्द के प्रकाशनार्थ वेदान्तसार से सरि 
प्रश्न ब्रह्मपुत्त सनत्कुमार मुनि ने श्री नन्दिकेश्वर से मयूराचल पर क्या था। (१ 
श्री सनत्कुमार ने पुछा--सव देवों की सब प्रकार से (१७) बेर मात्त में ही पूजा दें 
ओर सब जगह सुनी । किन्तु एकाकी शिवजी की ही पूजा में लिग-वेर देंखे जाते हूं 
(१८) अतएव कृपया सहज में समझने के लिए इस कल्याणतत्व को समझाइये । 
श्री नन्दिकेश्वर बोले-- 


यह बरह्मलक्षण-प्रश्न रहस्य-परिपूर्ण है और इसका पूरा उत्तर नही दिया जा सकत 
(१६) हे श्रनघ (पुण्यात्मक ), भक्तियुकत, आपके लिए, जैसे शिवजी द्वारा मुझे ज्ञात 
वैसे में कह रहा हूँ । शिवजी के ब्रह्मरूप होने से उनका निप्कल (२०) रूप लिग्र-पू 
के लिए सब चेदों ने भाना है, क्योकि वे कलायुकत है और कलारहित भी हैं । (२' 
इसलिए कलापूर्ण शिव भगवान्‌ का वेरपुजन लोकसम्मत है । शिव के अतिरिवत अर 
देवताओं के जीव होने से ओर शिव भगवान्‌ की सर्वत्न कला व्याप्त होने से (२२) पृ 
में लिग-वेर मात्र की पूजा का विधान वेद ने किया है। देवताओं के प्रकट होने 
सकल रूप ही है (२३) और शिव का दर्शन-शास्त्र मे लिग-वेर देखा जाता है (क्यो 
देवताग्रों की जीव संज्ञा है) । 


इस प्रकार शिवपुराण ने लिग को निराकार, निर्गुण, ब्रह्म का प्रतीक माना है । य 
हम इस विवाद की ओर न जायें कि शिव ही ब्रह्म-स्वरूप तथा सकल और निष्कल 
विष्णु आदि क्‍यों नहीं (क्योकि यह तो साम्प्रदायिक प्रश्त उठ खड़ा होगा), पर केः 
इतनी-सी वात ले लें कि शिव ब्रह्म-स्वरूप होने के कारण लिग-रूप मे पूजित होते है तो 
सिद्धान्त भी निश्चित हो जाता है कि हमारे देश से लिग-पूजन इसी भावना को ले, 
संसार में फैला था । बाद में लोगों ने अर्थ का जो भी अनर्थ लगा लिया हो, पर लि 
पूजन कामवासना की कल्पना से परे प्रारम्भ हुआ था । इसका जो गूढ़ अर्थ है, < 
इसका आधार था। यही लिग-पूजन की व्याख्या है। जो लोग लिंग-प्रतीक का इः 
अतिरिक्त कोई सांसारिक अर्थ लगाते हैं, वें गहरी भूल कर रहे है । 

लिग-प्रतीक का विपय इतना महत्त्वपूर्ण तथा रोचक हैं कि उस पर जितना 
लिखिए, एक-न-एक नयी बात निकलती आती है । लिग शिव-त्त्त्व का प्रतीक 
इस शिव तत्व से ही अक्षर तथा वाणी का प्रादुर्भाव हुआ | अ्कारादिविसग 
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२६० प्रतोक-शात्त्र 


शिवतल्त । इस शिव-तत्व की जानपारी प्राचीन आरर्यों को बहुत प्राचीन काल से थी, 
यह सिद्ध हा चुका है । महेंजादाडो तथा हडप्पा की खुदाई ने भारत-भूमि पर प्रचलित 
सम्यता की प्राचोनता सिद्ध कर दी है। हमारे देश का भूगोल हजारों वर्षों्में भूतम्प, 
अर्षा, नदिया के बढाव श्रादि से काफी बदल गया है । हमार प्राचीन स्मारक प्राश्नतिक 
प्रभाव से बहुत बुछ नप्ट हो गणे तया मन्दिर, मकान, प्रतिमाएँ, मूत्तियाँ पृथ्वी के गर्भ 
में चली गयी 4 मिस्र या ईरान वे समान हमारा देश परत तथा नदियों से शूम्य नहीं है। 
हमारा देश जिस प्रकार प्राइतिक उपद्रवों तथा परिवर्तनों का शिकार प्राचीन वात में 
रहा है वैसा भौगोलिक इतिहास न तो ईरान का है और न मिस्र वा। इसी लिए उते 
देशा में ४००० म ६००० यर्ष पुरानी चीजें मिलती हैं। हमारे यहाँ नही | हमारे 
यहाँ २००० से २२०० वर्ष पुरानी मृत्तियाँ या खड॒हर प्राप्त नहीं थे। इसी लिए 
पश्चिम के विद्वाना ने यह झवुमान लगा लिया कि कला भादि की हमारी जानकारी 
इन॑ देशा दे द्वारा हुई । किन्तु महेंजोदाडो को खुदाई ने वह बल्पना भ्रमात्मक घोषित 
करदी है । 

महँजोदाडो या महेंजोदरों तया उससे लगभग १६० कोस उत्त र में हडप्पा या हरा 
है । मुलतान से निकट, सिन्ध प्रदेश भ्राज के हजारा वर्ष पहले का वह देश है जहाँ 
आ्रादि झ्रार्य निवास करते थे तया जिसे डॉ० सम्पूर्णातनद ने झारयों का झादि देश 
सिद्ध किया (* यह बैदिक युग का देश है। इसे सप्त सिघव कहेत थे । क्रखद 
में इसको इसी नामसे पुकारा गया है । 

“सर्वे सप्तसिन्धूत्‌' ! “इन्द्र ने मौम्मा को जीता, सोम को जीता झौर सप्त सिस्धुमो 
के प्रवाह को मुक्त कर दिया ।” यह प्रयोग इन्द्र के सदसे पहले के पराक्रम के वर्णन मैं 
किया गया है । इस प्रदश में सात नदियाँ थी । यह देश सिन्धु नई्दी से लेकर मरस्दती 
तक था। इन नदिया के वौच में कश्मीर तथा पजाब देश भोआा गये ! कुभी नदी 


१ अवारादिविसय'न्त शिवतत्त, कारिडान्त धरादिनमोउन्त 
भूतपत्नत, चादिणान्त गनन्‍्धादे शाब्दान्त तन्मात्रपचके+ 
टादिणान्त पादादि वायन्त क्मशपञ्रक, तादिनानत 
प्राणादि ओवान्त बुद्धिक्रणपत्अक, वाग्वादि झाब्दवाच्या 
दयो वजारान्ता राग विद्यानकला मायाख्यानि ठत्त्वानि/ 
>पारात्रिंशिका पर अभिनव युप्त वी विव्ञ्ति, पृष्ठ ११३० 
डॉ० सन्पूर्णानन्द--“आयों का आदि देश”, प्रकाशक लीटर प्रेस, इल्यहागद) ठतीव सत्र 
स० २०१३, पृष्ठ ४६ से ५६ देखिए ॥ 
8, ऋग्वेद १०रै२१२॥ 


रे 


श्ध्र प्रतोक-शास्त्र 


वैश्यायं सभ्यता को इससे कही अधिक पुराना मानते है । उनके अनुसार झ्रार्यों का झादि 
देश सप्तसिधव प्रदेश था--पजाब से काबुल तक ! सम्पूर्णानन्‍्दजी झाय॑ जाति के 
उस प्रकार के दुकडे भो नही मानते जिस प्रकार पश्चिमी विद्वानों नें क्ये है । इच्हाने 
एक बडी भुन्दर दलील दी है । वे कहते है कि यदि 'जाति' को अग्रेजी में स्पीशीज' का 
समानार्थक मान ले ता प्राणिशास्त्र के अनुसार जिनका यौन-सम्बन्ध होता है, वे एक 
जाति के हुए । घोडे और गधे मे योन-सम्बन्ध होता है । उसकी सन्‍्तान को खच्चर 
कहते हैं । पर इस सम्बन्ध से उत्पन्न सन्‍्तान को यदि सनन्‍्तान हो जाय तब तो इतकी 
एक जाति हुई। बच्चर को सन्‍्दान नहीं होती | भ्रतएवं घोड़ा और गधा भिन्न 
जाति के हुए । पर काला, गारा, हब्शी, नोग्रो, किसी भी रग, रूप, देश का मनुष्य 
हो, उनमें आपस में यौन सम्बन्ध तो होता ही है, सन्‍्तान पैदा होती है। श्रतएव वे 
भिन्न जातियाँ कैसे हो गयी ? श्री सम्पूर्णानन्दजी लिखते है--- ह 
“उपजातियो में जो प्रत्यक्ष भेद है, उनका कारण भी कुछ होना चाहिए ! जब यह 
बात निश्चित है कि मनुष्य मात्र की जाति एक हो है, तव फिर उपजातियों की उत्पत्ति 
उध्ती प्रकार हुई होगी कि लोग एक दुसरे से वहुत प्राचीन काल में पृथक्‌ हो गये । सबके 
पूर्वज एक रहे हा या अनेक झौर सव आदिम मनुप्यो का जन्म क्सी एक प्रदेश विशेष 
में हुआ्ना हो या युगपत्‌ कई प्रदेशा मे, परन्तु वहुत दिन हुए, मनुष्य अलग झलग टोलिया 
में बँट गया । यह बेंदवारा कब हुआ, ठीक नही कहा जा सकता । पृथ्वी पर बई बार 
भौगोलिक उपद्रव हुए है, ऋतु-विपरयंय हुआ है ! जहाँ झराज ठढ॒ पडती है, बहाँ कभी 
गर्मो पड़ती थी । जहाँ झ्राज गर्मी है, कभी वहाँ बर्फ विछी यी । जहाँ झाज समुद्र है, वहाँ 
स्थल था । जहाँ स्थल है, वहा समुद्र था । फिर भी अलग हुए ४०-५० हजार वर्ष तो 
हुए ही हागे । क्याकि १०-१२ हजार वर्ष पहले तो पथक्‌ उपजातियाँ वन चुकी थी! 
एक ही जाति नही, एक ही भाषा भी थी। डा० सम्पू्णतिन्द का बंहना है वि 
“सचमुच कोई श्रार्य उपजाति है, इस भोर पहले पहल भाज से लगभग १५० वर्ष 
पहले ध्यान गया । उन दिनो कलकत्ता में सर विलियम जोन्स* सस्द्ृत पढ रहे थे | 
उनऊी पढते पढते यह देख पडा कि सस्कृत कई वातो मे ग्रीक, लैटिन, जमन झौर वेण्टिक 
भाषा से मिलती है । यह विलक्षण बात थी इस भाषा-साम्य का एक ही कारण समझ 
में आता था 4 भ्रति प्राचीन काल में कोई भाषा रही होगी जो भ्रव वही बोली नेही जाती । 
उसी से यह सब विभिन्न भाषाएँ निकली ही, जँंस सस्कृत या प्रात से हिन्दी, मराठी, 


१. वही, पृष्ठ २७। २० बडी; पृष्ठ ११-३ै२।॥ 
३, 50 फरएबाप [[०प65, 


लिग-प्रतीक २६ 


गुजराती भ्रादि- * “सर विलियम जोस्स ने तीन ही चार भाषाओं के साम्व पर ख्याल किः 
परन्तु वाद में देखा गया तो वीसों भाषाएँ संस्कृत से मिलती पायी गयी । यदि हम भा 
से पश्चिम चलें तो पहले पश्तो, फिर वलूची, फिर ईरानी (फ़ारसी ) मिलेंगी । यह ती 
प्राचीन जेन्द भाषा से निकली हैँ । जेन्द संस्कृत से विलकुल ही मिलती है ।/* * *“जोडइ 
उपजाति थी, उसकी दो ही निश्चित णाखाएँ हुई । एक वह जिसका सम्बन्ध भारत 
हुआ, दूसरो वह जिसका सम्बन्ध ईरान से हुआ, पहिली की भाषा संस्क्ृत, दूसरी की ऊं 
या पलहती थी । पहली का धर्मं-ग्रन्थ वेद, दूसरी का अविस्ता है ।! 
भाषाओं के साम्य के उदाहरण में डॉ० सम्पूर्णानन्द ने कई प्रचलित शब्द बतरु 
हैं। वे लिखते हैं कि “इन सभी भाषाओं में लड़की के लिए जो शब्द आया है वह संर 
के दुहितू (दृहिता) से मिलता है । दुहित्‌ दृह धातु से निकला है। इसका अर्थ है 
दृहनेवाली । इससे अनुमान होता है कि उन दिनों गऊ हुहने का काम लड़की के रु 
था* * 'द्यौस (दो:, द्यावा) दिव्‌ धातु से निकला है। इस धातु का अर्थ है चमकन 
इसी धातु से देव निकला है । द्यौस ग्रीक में ज्यूस' रूप में पाया जाता हैः * 'द्यौ: पि 
ज्यूपिटर! हो गया | इससे यह सिद्ध होता है कि आये लोग अपने उपासयों को चम 
शरीरोंवाला मानते थे। द्वार, दर, डोर वतलाते हैं कि उनके घरों में दरः 
होते थे ।/* 


कुछ अन्य शब्दों का उदाहरण देखिए--- 


संस्कृत ईरानी अ्रंग्रेजी 

पितृ पिदर फादर 

सातू मदर मदर 

भ्रातृ विरादर ब्रद्र 

दुहितृ दुख्तर डॉटर 

पद, पाद पा फुट 

गो गाव काउ 

ञ्रू अन्रू ब्राउ 

भू (व्‌) दन वी 

अस्‌ अस-हखल (तन) (शुद्ध रूप नहीं मिलत 


इज (है) में विद्यमान है 
३. वहो, पृष्ठ ३७। 


२. 2८ए३-यूनान के सबसे बड़े देवता । 
हे. शुरू) 


४. वही पृष्ठ ३५१ 5. यही, पृष्ठ ३१२। 


'क लका ह शरधताकसयाहएत 


इसी ग्रादि भावा को इण्डा-बूरोपीयन (भारत-यूरोपीयन) तथा इण्डो जमंन वहा 
गया । एक ही जाति को यू रोप-एशिया की झार्य॑ जाति का पूर्वज मानने में हिचक वरनेवाशों 
अथवा अपने को भारत के आर्यों की सन्‍्तान मानने में सकोच करनेवाला ने, पाश्चाद्यो 
ने इण्डो-प्रार्यन --भारतीय-आय का नामकरण किया है। पर, इससे हमारे धर्म, 
हमारी सभ्यता की प्रचीनता सिद्ध तथा स्थायित हो ही जाती है, हमारा यह कथन भी 
सिद्ध हो जाता है कि भारत में जो प्रतीक वने, वे मध्य एशिया से लेकर यूरोप ब्रमेरिदा 
तक फेल गये । इनमें सबसे प्राचीत प्रतीको में शिवरलिय था। 


पूरब-पश्चिम को मिलौ-जुली सभ्यता को विसी-न-किसी रूप में हैवेल ने भी स्वीकार 
किया है ! उन्होने हिन्द श्रार्य न! सभ्यता का वार-वार उल्लेख किया है । हैवेल की पुस्तक 
काफी पुरानी हो गयी है । उसमें लिखी बातो वा भ्राज खण्डन किया जा सकता है, जैसे, 
उन्होने लिखा है कि ईसा से त्तीत सौ वर्ष पूर्व से आाचीन भारतीय कला की सामग्री उपलब्ध 
नहीं है! । भहँजोदाड तथा हडप्पा की खुदाई से अब ईसा से ३००० वर्ष पहले की सामग्री 
प्राप्त होने लगो है । अशोक-काल की कला के सम्बन्ध में हैवल का विचार है कि उन्होने 
ईरानो-यूनानो मजदूरों को नियुक्त कर इमारते तया स्तूप ग्रादि बनवाये थे, प्तएंव उस 
समय की कला भारतीय-यूनाती-ईरानी सम्मिश्रण है! वहयुग बडे महत्व का था; यह 
निस्सन्देह है । इसी शताब्दी में (अशोक ने ईसा से २५६ वर्ष पहले बौद्ध मत ग्रहण किया 
था) साइरस ने ईरानी साझ्ाज्य की स्थापना की थी । सिकन्दर महान्‌ ने उसे नप्ट कर 
दिया था । यूनाती सेना भारत चढ आयी । श्रतएवं कई देशो की कला का समस्वय तो 
हुश्ना होगा । पर, हैवेल इसके भी पूर्व का इतिहास देकर मिली-जुली सभ्यता का प्रच्छा 
प्रमाण देते है । उनके कथन के अनुसार प्राचीन झ्ाय॑ं लोग अग्नि-पृजक होते थे 
अतएव वे अपनो झोपडी एऐँसी बनाते थे जिसमें झग्नि-पूजन बराबर होता रहे तथा 
धुओं इत्यादि ऊपर से निकलता रहे । मेसोपोटामिया तथा ईरानवे झराय॑ लोग भी 
अपनी कच्ची झोपडियाँ इसी प्रकार तिकोनिया बनाते थे । उसी से मन्दिरों वा तिकीना 
शिखर बनना शुरू हुआ' । ईसा स १७४६ वर्ष पूर्व बैवीलोन साम्राज्य नप्टहों गया । 
हित्तो लोगो ने उसे तहस-नहस कर डाला ! जब वे नगर छोडकर चले गये तो क्स्सित 
(क्षत्रिय) जाति का शासन प्रारम्भ हुआ ।* इनका ६०० वर्ष तक शास्त्र रहा । 


१ & 9 प्रब्नस्‍णा -०3 प्रात 900.,. 6 पावर क्वए--यीपी हा 
कप्राहए, #9वचग्यर 5९९६ ,.0व09, 72000 2920-928 40५ 

२. वही, पृष्ठ ३। ३. बड्डी पुस्तक, पृष्ठ ९ सथा ११॥ 

४. वही पुस्तत पृष्ठ १। 


लिंग-प्रतीक ६० 


कस्सित लोगों के मुख्य आराध्य देव सूर्य थे । इनके राज्य के ज़रा उत्तर, ताइग्रीज तथा 
पूक्रेतीज नदियों के बीच में मित्तती (मिजाणि) साम्राज्य की स्थापना हुई । इनके 
उपास्य देव इन्द्र, वरुण, सूर्य तथा अग्नि थे । ये लोग श्रश्विनीकुमार का भी पूजन करते 
थे। इन्हीं मित्तनी लोगों में दशरथ नामक राजा हो गये हैं जो रामायण के दशरथ हो 
सकते हैं या सम्राट्‌ श्रशोक के पुत्र दशरथ भी हो सकते हैं । मिस्र में तेल-अल-अमनो नगर 
में जो सामग्री मिली है उसमें मिट्टी के कागज पर (ठीकरों पंर) दशरथ नरेश का अपने 
रिश्तेदार मित्र के नरेश अमेन हेतय तृतीय के नाम पत्न-व्यवहार है! । मित्तनी लोगों के 
राज्य में लारस नामक पर्वतमाला थी जिसे वे लोग वृषभ देव की सम्पत्ति मानते थे तथा 
तारागणों के बीच से सूर्य का अपना मार्ग निकाल लेना-इस बात का प्रतीक उस पर्वत की 
मानते थे । मित्तनी लोगों के पड़ोसी हित्ती लोग थे । वे शिव-लिंग के उपासक थे । 

उनके एक प्रदेश तथा नगर का नाम ही 'शिव' था | ऐसा लगता है कि इस क्षेत्र में यह 

लारस पंवेत ही 'कैलास' परत था जिस पर शंकर का वास समझा जाता था!। हित्ती 

लोग जिस देवता की पूजा करते थे वह त्रिशूलधारी थे । उनका वाहन वृषभ था । 


इस प्रकार डॉ० सम्पूर्णानन्द के सिद्धान्त का प्रतिपादन हो जाता है कि भारत से लेकर 
एशिया-यूरोप तक एक ही श्रार्य सभ्यता फैली हुई थी । अशोक के स्तूप तथा मिस्र के 
पिरामिड भो तिकोने ही हैं । अशोक के स्तूपों तथा शिलालेखों पर 'छत्न' बना हुआ मिलता 
है। हैवेल इसे अधिकार का भी प्रतीक मानते है। हैवेल ने यह भी सिद्ध किया है कि 
स्तूपों की रचना प्राचीन आरयों की धार्मिक क्रियाओं के श्राधार परहुई है । स्तूपों में प्रायः 
भगवान्‌ बुद्ध अथवा महान्‌ सन्‍्तों का फूल (अस्थि) रखा जाता था । श्रत: वह उपासना 
का श्रेष्ठ स्थल हुआ । उसके चबूतरों को वेदिका' कहते थे | वैदिक काल में वैदिक 
यज्ञों के स्थल को-पीठ को--वेदिका कहते थे । वहीं पर वलि होती थी । इसी को मेधा' 
कहते थे। स्तूप के चारों ओर प्रदक्षिणा का जो स्थान होता था उसे मेधी” कहते थे*। 
इस प्रकार हैवेल के कथनानुसार बौद्ध धर्म-चक्र से लेकर स्तूप तथा संघों की रचना में 
वृदिक सभ्यता की कला का अनुकरण किया गया है। 
मृत्ति-काल को कला का ज़िक्र करते हुए हैवेल “त्रिमूत्ति' के सिद्धान्त को मानते है-- 
त्रज्ञा, विष्णु , महेश", इसीलिए विष्णु के मन्दिर में शिव की 'प्रतिमा' मिलती है । द्वाविड़ 
९. वही, पृष्ठ १० । 


२ हित्ती असल डिः ०० 

*- दित्ती असल में क्षत्रिय थे | सिकन्दर के समय तक सिन्ध के आस-पास इनकी “ख़त्ती” 
थे। इन्दीं की सम्मवतः आज “खजन्नी” कहा जाता हैं। ' 

« चही, पृष्ठ १०।॥ 


कहते 


ल्‍्प्ए 


डे. बही, पृष्ठ १५। ५. वही, पृष्ठ ८६-८७ । 


२६६ प्रतीक-शास्त्र 


लोगों के शैद मन्दिर में शिखर पर उल्टा कमल बना हुआ्रा है।' प्रतीत होता है 
मन्दिर के वनानेवाले यह घोषित करना चाहते हैं कि शिव ही विष्णु है तथा विष्णु शिव 
हैं। दक्षिण भारत में प्राप्त शकर की मूत्तियो में सबसे बडी पतिमा तजीर में मिनी 
है--नटराज की । वेदी की ऊँचाई छोडकर यह ४ फुट लम्बी है, ऊँची हैं। एसीपेट 
तथा एलोरा को गुफाड्रों में शिव-वाण्डव की विशाल प्रतिमाएँ उपलब्ध हैं। क्विमूत्त 
शकर के सच्त रज, तम (व्विशल) तीन गुणों में सहार का रूप-तामसिक रूप ताप्डव 
नृत्य है। शिव का वह भयावह रूप, उनकी सहार-मुद्रा ज्ञानमार्गी शैदो को बहुत प्रिय 
है । ताण्ठव नृत्य की उनकी प्रतिमा में सहारक शवितयो के श्रनेक प्रतीक वर्तमानहै । 
शिव का तामसिक रूप ही 'भैरव' है। शिव की झर्द्धागिती पार्दती का ही दूरा मार 
दुर्गा है जो श्रधकार तथा भ्नाचार की शक्तियों से वरावर सघर्ष करती रहती है! ह्‌ 
महिपासुर-मदिनो हैं। महिपासुर-वध की इनकी विशाल मूत्ति जावा में प्राप्त हूं 
जो डच भ्रजायवधर, लेडन में रखी हुई है।* जिस प्रकार हिन्डुमा की विमूरतति है 
उत्पादक (ब्रह्मा), पालक (विष्णु) तथा सहारक (शिव), उसी प्रकार शिव की तीन 
शक्तियां है, सत्त रज तम, तीन गुण है, तीन शूल-ब्रिशल है, उसी के अनुसार बौद्धी 
भी तीन रत्न है--ति-रत्न, वुद्ध-सघ-धम्म (धर्म) ।* 

कमल के प्रतीक पर हैवेल ने कापी विस्तार से विचार किया है । यह प्रतोक रहते 
मय है,* यह वे भी स्वीकार करते है । वौद्ध लोग शरीर के भीतर महापत्म की र्जना 
मानते थे । प्रतीकरूप में उनकी इमारता पर कमल बना हुआा है, उन्ही के भदु 
में मुगस इमारतों पर, अक्वर के शासनकाल से, कमल बनने लगे थे। कमत तो 
सूर्य का प्रवीक भी मानते थे । “सृष्टि की तरगो में कमल के समान प्रवाहित होतेवा 
सूर्य ।//* कमल का यह प्रतीक ईरान ने भारत से सीखा तथा श्रपनाया था। ५; 
ई० ए० सी० क्रेसवेल का कहना है कि तैमूर लग ने इस श्रतीक को भारत है प्राप्त वे ५ 
समरकन्द की ग्रपती इभारतो पर तथा दमिश्क में ग्रपती मस्जिद पर स्थापित किया है रे 
विसेंट स्मिय से इस वात का खण्डव किया है ।!* हैवेल लिखते है वि कमल ड्प 


१. उलदे कमल के सस्वन्ध म हम कमल के अध्याय में ल्खि आये हैं! 


>« वबद्दी, पृष्ठ श्८३।॥ ३. वही, पृष्ठ १८३7 
४ बह्ी, पृष्ठ १८७। , ५. वही, पृष्ठ २३६ । 
६ चढही, पृष्ठ १३६ ३७! ७. वही, पृष्ठ *४५। 
<.बड्टो) पृष्ठ ड१ हवा १४५॥ 


९ ए., ॥ ९८. छल का लेप-“वप्रताबव सैएावृधबाओ--यण) !9र 
१० एप्रदव्वा हाप-#ाक्तत, व8 दाध्व आत्हा ण-फग्हव वि5 
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भूमि भारतवर्य है। वैदिक आरार्यों का सम्बन्ध यूफ्रेतीज नदी-तट के आर्यो से-- 
असीरिया, मिस्र तथा ईरान के गायों से था । अतएवं भारतीय कमल का प्रतीक चारों 
शोर भारत से ही पहुँचा था ।* 


यदि कप्रल-भारत से संसार में प्रतीक के रूप में पहुंच गया और सवने इसका 
यौगिक तथा रहस्यमय रूप समझकर नहों ग्रहण किया तो इसमें प्रतीक का दोप नहीं 
है। समय तथा दूरी के अ्रतुसार वस्तु का तातक्ष्क अर्थ वदलता जाता है। इसी 
प्रकार अन्य भारतीय प्रतीकों का रूप भी और अर्थ भी विदेशों में वदलता गया। 
जावा में ब्रह्मा की जो मृत्ति मिली है (लेडन के अजायवघधर में सुरक्षित है) उसमें उनकी 
सौम्य म॒द्रा है, दाढ़ी है। जावा में सभी देवताओं के दाढ़ी है।' किन्तु भारत में 
ड्रो-सहित देव-मूत्तियाँ बिरले ही मिलेंगी । महेंजोदाड़ो में प्राप्त मृत्तियों के दाढ़ी 
हैः * 'मूंछें नहीं हैं । यह भी वड़ा प्रकट अन्तर हो गया। विष्णु आकाशगर्भ हैं--सूर्य 
हैँ। रात्ति में श्रनन्‍्त हूप में अनन्तनाग-शेपनाग पर शयन करते हैं । उपा लक्ष्मी हैं | 
इनका स्वागत करतो हैं । इस प्रकार उयारूपी लक्ष्मी के स्वागत से विप्णुरूपी सूर्य 
प्रकट होते हैं। यह सव प्रतीक के रूप में नहीं है तो और क्या है ? हैवेल के अनुसार 
प्राचीन समय में लिग ब्रह्मा का, सृष्टि के उत्पादक का प्रतीक होता था । संसार के 
उत्चन्नकर्ता के रूप में पितामह ब्रह्मा ही शिव हैं एलीफैंटा गुफा (वम्बई) में 
शित्र-मंदिर के चारद्वार तया अय्ठ दिग्पाल से मुक्त चतुर्मुखी ब्रह्मा लिगाकार बने हुए 
है। इसी प्रकार मेप्तोपोटामिया में सूर्य का प्रतीक वृषन्त तथा लिंग दोनों ही था। 
चारद्यर चार दिशाओं के प्रतीक हैं । इससे ही मिलता-जुलता प्रतीक आदि-बुद्ध' का 
भोहै। उनको शक्ति का नाम था-प्रज्ञाउपपरिमिता बानी, अ्रपरिमित ज्ञान । पहले 
प्रतिमा के रूप में लिंग बनते थे। वहुत बाद में सादा लिंग ही सुप्टि के रचयिता क 
पताक बन गया---ऐसा हवेल का मत है । 
भाचान काल तया प्राचीन वस्तुओं का निर्णय करने में महेंजोदाड़ो की खुदाई ने नयी 
जान पेंदा कर दी है । हद्जञप्पा महेजोदाड़ो से लगभग १६० कोस उत्तर है । खुदाई से यह 
वात सिद्ध ह ध 
पक्के घर थे, कला का काफ़ी विकास हो चुका था । ईरान के पश्चिम यूफ्रेतीज (फरात) 
तया नाइग्रीज (दजला ) नदियों के बीच के प्रदेश की सभ्यता का जिऋ हम कर आये हैं । 
तेहां का सवस पुरानी सभ्यता सुमेर-अक्काद की सम्यता थी । चैल्डिया, वैविलन आदि 
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बी सभ्यता बाद की है। युमेर-पवयाद की युदाई से वह सभ्यता ६००० वर्ष पुरानी 
सिद्ध हो चुवी है । उसके भग्नावशेप जा प्राप्त हो रहे हैं उनसे प्रवट होता है वि महेंजोदाइ 
तथा हडप्पा पभ्रौर सुमेर-प्रवकाद दी सम्यता में बडा साम्य था। एक ही घारा प्रवट 
होती है । मशाना को बनावट, मूतियौ--सब मिल्ती-सुतती हूँ । दोता की मापा भी 
एक ही है ।' उनके नाम भी समान है । 

इनत एक उपास्य, इन्दुर (वैदिक इन्द्र) तथा शमस (सूर्य), थे । सूर्य का शु-्घा- 
परदार मछती भौर वि इ-एश-वडी मछती मानते या कहते थे 


दवा वी मूलिया में भ्राधा शरीर मनुष्य का, भाघा मछती वा है । हम भी मतयावतार- 
रूप में विष्णु को पूजा इसी रूप में बरते हैं । देवी की मूत्तियाँ एक ही प्रवार वी दोनों 
भागों में मितरती है । शिव की मूत्तियाँ भी मिलती है । शिव की मूर्ति मोगी मृदा में है 
(भहेंजादाड़ी में ) । ध्यान लगाये सिंहासन पर बैठे हैं । मस्तक पर दो सीग हैं । सिहासन 
के नीचे दो हिरत है । मृत्ति वे चारा भार चार पशु बैठे है--व्या घर, हाथी, भैदा प्र 
गेंडा । शिव की इससे प्राचीन प्रतिमा भारत में नहीं मिलती । ऐसे ही साम्य श्रादि 
बे भ्राधार पर डॉ० बैडेल ने प्रतिपादित किया है कि सुमेर निवासी ही प्राचीन आय थे । 
सुमेर वी सभ्यता ही प्राचीन प्रार्य सम्यता थी । सुमेरवाला की एवं शाखा ने सिश 
प्रान्त को जीतवर महेंजादाडों बसाया भ्ौर बाद में उसकी धाराएँ सप्तसिस्धव तथा 
भारत के कोवे-कोने में पहुँची ।* जो हो, समूची प्रार्य सम्यवां मिली-जुली थी, इसका 
एक सुन्दर प्रमाण डॉ० सम्पूर्णानन्‍्दजी ने दिया है । वे लिखते है कि थेदा में बई ऐमे 
शब्द हैं जिनका कुछ ठीके भ्र्ध नही लगता--जैसे जमंरी, तु्फरी इत्यादि | इनका 
प्र्थ लगाने वे लिए भारत के बाहर दृष्टि डालनी पड़ेगी । ये ईराक की नदियों, 
पहाडा तया नगरा ने प्राचीन नाम है । वेदा में कई ऐसे नरेशा के नाम आये है जो 
भारत में नही, ईरान में शासन करते थे ।* 

आर्थ सभ्यता का विस्तार, भारतीय सभ्यता की छाप तथा हमारे प्रतीवा वा चतुदिक्‌ 
प्रचार, इन सभी बातों पर काफी प्रकाश डाला जा चुका । जिन प्रतीका की व्यास्या 
करने में पश्चिम के विद्वान्‌ इतना उसझ गये, उन प्रतीका क सम्बन्ध में वास्तविक जानकारी 
के लिए उहें भारत की सभ्यता तथा इतिहास का भ्रध्ययन करना चाहिए था । इसी लिए 
वपभ, सर्प, कमल, शिवलिंग आदि प्रतीका के सम्बन्ध में वरावर भ्रार्ति में वे पडते गये । 
अनेक विद्वान यहाँ तक कहते हैं कि शिव प्राचीन देव नही हैं । उहें प्राचीत देव नहीं 


१ सम्पूणानन्द-आर्यों का आदि देश, पृष्ठ १९७। 
र२ बही; एष्ठ १९८ । ३. वही, प्रष्ठ १९९ । ४ वही, पृष्ठ १०८। 
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कहा जा सकता है । वे बाद में आय देवताओं में मिला लिये गये । ऋग्वेद में कई मंत्रों 
में रुद्र को घोर कहा गया है । रुद्र का रूप तथा स्वभाव भयानक है, अतएव वैदिक देवता 
रुद्र तथा शिव भिन्न हैं । वैदिक विधानों में यज्ञभाग सव देवों का श्रर्ति में डाला जाता 
था, पर रुद्र का कहीं चौराहे पर रख दिया जाता था। मार्णल का ऐसा ही मत है । 

इसका खण्डन करते हुए डॉ० सम्पूर्णानन्दजी लिखते है कि वेदो में देवों की नही, 
प्रत्युत देवताओं को, जगत्‌ का सञ्चालन करनेवाली शक्तियों की उपासना की जाती है । 
“वैदिक ऋषि ऐसा मानते थे कि विश्व के मूल में एक परा शक्ति है । उसके सौम्य और 
अप्रौध्य दोनों रूप हैं । सौम्य-भेद से तद्भिमानी देव को ईशान, पशुपति, शिव, शस्भु, 
ईश्वर भ्रादि नामों से पुकारते थे । रुद्र को 'शिवा, तनू अघोरा, पापकाशिनी” कहकर 
स्मरण किया जाता था । परा शक्ति स्वयं कहती है--. अ्रहं रुद्राय धनुरातनं,मि ब्रह्म- 
द्विपे शरवे हन्तवा उ' (मैं ब्रह्महेपी का हनन करने के लिए रुद्र को धन्‌ देती हैँ) । यह 
शिव और सोम्य रूप सम्पूज्य हैं । परन्तु रुद्र शब्द उन शक्तियों का भी वाचक है जो रोग, 
शोक, कलह के रूप में जीवों को सताती हैं । यह अशिव है । एक मंत्र में असंख्याता रुद्र : 
कहा गया है। ऐसे रुद्र दूर रखे जाते हैं ।”* 

शिव को प्राचीनता तथा उनके आर्य देवता होने के सम्बन्ध में इससे अधिक लिखने 
की आवश्यकता नहीं । हमारा आशय इतनी पंक्तियों से ही स्पष्ट हो गया है । शिवलिंग 
की महत्ता तथा प्राचीनता भी सिद्ध हो गयी । 


९. वही, पृष्ठ २०८॥ 


अन्धविश्वास-प्रतीक 


अध-विश्वास किसे कहते हैँ ? इसकी व्याख्या कुछ विस्तार से करनी पडेगी। 
पर ऐसो व्यास्या करने के पूर्व ऐसे विश्वास के कुछ उदाहरण देना उचित होगा । ऐसा 
विश्वास जो अवा हो, तके से दूर हो, उसी को भ्ध-विश्वास कहेंगे । फक और वैगनल ने 
अपने शब्दकोप में इस प्रकार के अध-विश्वास की व्याख्या करते हुए लिखा है-- 

“ऐसा विश्वास जो तर्क से परे हो, विशेष कर भय की भावना से उत्पन्त हुआ हो 
तथा चम'कारो में विश्वास से सयुक्त हो ! ऐसी ही भावना से उत्पन्न रौति-रिवाजो 
को अथ-विश्वास कहते है । ऐसी घामिक प्रथा में विश्वास जिसे अन्‍य लोग कारणहीन 
समझते हू, आाधिदेविक चीज़ों में विश्वास के साथ ही तकं-रहित रूप से जतर-मतर, 
सकेत तथा शक्रुन-अपशकुन में विश्वास 7/7 

इस प्रकार अध-विश्वास में मनुष्य ने भपने लिए ऐसे करोडों प्रतीक बना रखे हैं 
जिनका भिन्न भ्र्थ होता है तथा जिनका बह भिन्न रूप में उपयोग करता है ; भध- 
विश्वास से उत्पन प्रतोको की सख्या इतनो झ्रधिक है कि उनकी गणना करना या विवेचन 
करना, दोनों ही कठिन हैं । सैकडो वर्षों में, भपने नित्य के जीवन से ऐसे प्रतीक बने होगे, 
ऐसे सकेत बने होगे जिन पर काफी सक्ष्या में समय तथा असभ्य , पढे-लिखे तथा भपढ 
लोग विश्वांस करते है । 

भारतवर्ष में ऐसे हजारो व्यक्त मिलेंगे जो मार्य में मुर्दा मिलना, शव मिलना, भौर 
बह भो दायी तरफ शव या झर्यी मिलना, बडा शुभ मानते हैं । उनका यह विश्वास है दि 
यह बडा शुभ शतुुन है और काम ज़रूर सफ्ल होगा । किन्तु रास्ते में जिसको भी दायी 
सरफ मुर्डा मिले, उसका काम बन जायगा, यह तो भ्रसम्भव बात है । पर कुछ का विश्वास, 
कुछे+ का काम बन जाना ही अध-विश्वास का कारण बन जाता है । यदिघर से निकलते 
समय धोवी, मछचो, दही ग्रादि पहले मिल जाय वो कहा जाता है कि काम का बनना निश्चित 
है। इस प्रकार शव, दहो, घोरो, मछली, ये सभी शुभ-शकुन हुए । कार्य की सफलता 

के प्रवीक हुए । 


३ एज, शव्व १ए०हुपशी६--एएणटप्ट्यी. 5खाववराते छिटए०्यगएड रण धीरे 
स्‍.मड्ठाक। ।-जाइचशथ्ट्े०-- ४०, त--ए9०ड5 7!30 (945). 
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इसके विपरीत यदि घर से निकलते ही तेली मिले, तेल मिले, काना आदमी रि 
खाली घड़ा मिले, पीठ पीछे छींक हो तो समझा जाता हैं कि काम चौपट हो गया । अब 
लोगघर वापस आ जाते हैं । एक ग्लास पानी पीकर या पान खाकर तव फिर वा 
निकलते हैं । मैंने एक बुजुर्ग को चार वार इसी प्रकार घर के भीतर-बाहर क 
देखा । जब निकले, कोई-न-कोई अपशकुन हो ही गया। आख़िर उन्होंने उस 
घर से वाहर निकलना ही अस्वीकार कर दिया । 

अपशकुन-अतीक में एक विशेषता यह भी है कि सव जगह इनका एक ही की 
गाना जाता। हमारे देश में भरा घड़ा वड़ा शुभ माना जाता है । कई देशों में यह मृ 
पूचक हो जाता है । बिल्ली या स्थार, चाहे किसी रंग का, यदि रास्ता काट दे तो ८ 
अशुभ समझा जाता है। अक्सर लोग उस रास्ते को छोड़ देते है । पर, अंग्रेज रू 
जास तौर पर बिल्ली को, उसमें भी काली बिल्ली को, बड़ा शुभ मानते हैं। यदि का 
विल्ली रास्ता काट दे तो कहना ही कया है । यदि भूल से कोई व्यक्ति उलटी कमीज, उर 
जांचिया पहन ले और फिर उसे सीधा कर ले तो अंग्रेज या फ्रेंच इसे वड़ा शुभ समझते हं 
उनके अंध-विश्वास के अनुसार कार्य अवश्य सिद्ध होगा । पर हमारे देश में उलटा व 
“हन लेना शुभ नहीं समझा जाता। 

ऊँछ अंध-विश्वास समान रूप से मान्य है । छींक यदि सम्मुख हो तो कम श्रशुभ हो 
है, यदि पीठ-पीछे हो तो अ्रति अशुभ होती है । ऐसा विश्वास अंग्रेज-फ्रेंच, हिन्दुस्ताः 
पाकिस्तानी सभी का है । पुरुष के लिए दायीं आँख फड़कना तथा स्त्री के लिए बायीं भर 
इकना, ये सभी लोग शुभ तथा इसके विफ्रीत अशुभ मानते हैं । घर पर यदि रात्त' 
उल्लू बोले तो मृत्यु का संकेत है । कौवा वोले तो समझिए कि मेहमान आनेवाला है 
पर में उलठा जूता पहनना अशुभ होता है, इत्यादि । 

अभी हम स्वप्स-प्रतीक की वात नहीं करते हैं 
आख़िर कैसे और क्‍यों बने ? 
वैचारे का क्या दोप यदि भगवान्‌ 


। पर, ऊपर लिखे शुभ-अ्रशुभ प्रर्त 
काना आदमी अपशकुन क्यों समझा जाता है? < 
डर ने उसकी एक आँख छीन ली ? तेल सनुप्य का भोछऊ 
5 । मछलो भी। सेल या घी में मछली पकायी या भूनी जाती है । दही भी भोजन 
च्स्तु हैं। पर दही चाहे सड़ा-गला ही क्‍यों न हो, वह शुभ-सूचक वन गया और श्‌ 
तेल अशुभ हो गया। हिन्दू मुर्दा छूकर स्नान करता है । जिसके घर का प्राणी उठ ग 
चह रोता-कलपता जा रहा है और सड़क पर चलनेवाला यह सोचकर प्रसन्न है कि २ 
कई शुभ प्रतीक मिल गया ! इसप्रकार की बातें सोचने से तकंयुक्त नहीं प्रतीत होत् 
“र इनके शुभाशुभ फल का कोई-त-कोई इतिहास अवश्य होगा । 


किन्तु अंध-विश्वास तर्क के तराजू पर नहीं तौलें जा सकते । वे उस आशंका तर 
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भय से उत्पन्न होते हूँ जिसके लिए मनुष्य के पाग साधारणत कोई उत्तर नही है । किसी 
से श्रपता ऋण दिया रुपया वयूल करने जाना हो या ऋण लेना ही हो, यदि रास्ते में यह 
शका भन में हो कि सफ्ल हागे या नही, तो ऐसी भ्रनिश्चित दशा में शबुन भ्रपशबुन 
क्या बडा भारी सहारा हो जाता है । इसलिए ध्राशवा तथा निश्चितता में श्रध विश्वास 
बनते-विगडते हूँ, यह वो निश्चित सी बात है । दक्षिण भपीवा में एक ऐसी जगली जाति 
है जो मुक्ति के लिए, भगवान्‌ वे पारा पहुँचने के लिए शिसी गेहेंश्न सर्प से वाटा जाना ही 
एबमान्न उपाय समझती है | भतएंव जब विसी को मरना होता है, गेहुअन सर्प थे बिल 
में हाथ डाल देते है । यह ग्रध-विश्वास इसलिए पैदा हुआ कि एवं बार उस जाति वे 
लोग ने एक वृक्ष वे नीचे खब पूजा-पाठ विया कि भगवा न्‌ प्रवट हो । रा्ति में दही गेहूँधन 
सांप भ्रण्डे दे गया । दूसरे दित लागों ने उसी का भगवान्‌ का रूप समझा । उन शझण्डो 
की पूजा होने लगी ! कई दिन तक प्रूजा चलती रही। श्राखिर उससे सप निकले | 
एक कुमारी कन्या उन पर ही गिर कर प्रार्थना करने लगी ! सर्प ने काट लिया | वह 
विक्षिप्त सी हो गयी । लोगो ने समझा वि उस पर भगवान्‌ सवार हो गये है । वह मर 
गयी । लोगो ने समझा कि भगवान्‌ अपने घर ले गये । बस, यही क्या है उस भ्ध* 
विश्वास के उदय की। 
प्राय सभी अ्रध-विश्वासो की ऐसी ही कहानी है । वाना ग्रादमी देखना भारत में 

अनेक स्थाना में अशुभ मानते है । यह भ्रध-विश्वास धीरे-धीरे पतपा होगा। ऐंसे ही 
मुर्दा देखना शुभ, तैल या तेली देखना ग्रशुभ, दही तथा मछली देखना शुभ, दूध देखना 
अगुम,धोबो तथा भगिन देखता शुभ--यह सैव यात्रा के लिए शुभाशुभ विचार क्सी-त 
किसी कारणवश ही पैदा हुए होगे । श्रीमती मरे ऐंसले मे 'नज़र' लगने की वात की 
भी प्रध विश्वास की श्रेणी मे रखा है। 'नजर' लग जाते वा ग्ध विश्वास भ्रपढ लोगो में 
ही नही, पढे-लिखे भारतीयों मे भी प्रचुर सख्या में पाया जाता है । यहाँ तक कि शर्ति 
बार या मगलवार को यदि कसी को यह कह दे कि तुम्हारा स्वास्थ्य बहुत भ्रच्छा है” 
तो वह॒ बुरा मान जायगा । बच्चो को नज़र से बचने के लिए उसके मस्तक पर काजल 
का टौका लगा दिया जाता है । श्रीमती मरे के क्थनानुसार भारतीय हिन्दुआ से कही 
अधिक भारतीय मुसलमान में नजर' सम्बन्धी अ्रध विश्वास है ।! वे लिखती हूँ कि 
भारतीय लोग का विश्वास है कि काते आदमी की नजर जल्दी लगती है ! जिनकी झ्राँखा 
में काजल लगा रहता है उनकी झआखा से विसी को नजर नही लगती ।९ जादू, ठोना, 
टोटका से बचने के लिए तावीज बाँधने का भी तरीका है । 


१ छज़ाएऐगीजा ०६ ऐह पबचच & ४४६५६ पृष्ठ १३५॥ २ वहीं; पृष्ठ १२%। 
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यूरोवियन लांग भी नजर, जाडू, टोना, टोठका तथा अ्रपशकुन काफ़ी मानते हैं । 
श्रोमदी मरे का कहना है कि एक स्कॉच महिला कहीं जा रही थीं। रास्ता काटकर 
एक खरगोश निकल गया | बस, लाख समझाने पर भी वे झागे नही बढ़ीं । वापस लौट 
गयीं। घोड़े की नाल अगर मार्ग में मिल जाय तो ख़ास तौर से अंग्रेज इसे वड़ा शुभ 
मानते हैं । अंग्रेज लोग कुछ खास पत्थरों को भी वहुत शुभ समझते है ॥ यूनान में 
सुत्दर बच्चों को नज़र बहुत जल्दी लगती है । इसी लिए उनकी माताएँ उनकी टोपी में 
सिक्‍के सी देती हैं । यूनान के कुछ भाग में किसी बच्चे को 'कितना प्यारा बच्चा 
कहना भो अशुभ माना जाता है । स्मरना (तुकिस्तान) में ऐसा विश्वास है कि कुछ 
लोग जन्म से हो अजुभ पैदा होते हैं। भूरी श्रांखवालों को ख़ास तौर पर अशुभ 
समझा जाता है ।* नेपुल्स (इटली) में बच्चों को नज़र से बचाने के लिए सीप 
इत्यादि हाय या गले में पहना देंते हैं । दक्षिणी टाइरोल में घुड़सवार लोग हवा में 
चावुक फठका रते रहते थे ताकि भत-प्रेत की वाधा न लगे | ताजा मक्खन या दूध पर 
कोसवनादेते थे ताकि भूत उसे जजा न कर दे । दक्षिणी आयरलैण्ड में भी कुछ इसी प्रकार 
को क्रियाएँ होतो थीं और हैं भी । टाइरोल निवासी अपने टूठे हुए दाँतों को फेंकते नही, 
जिसी सुरक्षित स्थान पर रख देते हैं ताकि क़यामत के दिन जब वे क़न्न से उठें, उनके 
शरीर का कोई भाग खोया हुआ नहीं पाया जायेगा । सेवाय प्रदेश (फ्रांस) में सोमवार 
तथा शक्रवार को मुर्दा दफ़नाना अशुभ मानते हैं । जिस प्रकार हमारे यहाँ पण्चक में 
भरने पर ऐसा विश्वास है कि साल के भीतर पाँच मौतें होंगी, सेवायवालों का विश्वास 
है कि यदि सोमवार या शुक्रवार को मुर्दा दफ़नाया गया तो साल के भीतर कोई- -कोई 
भौत जरूर होगी। स्लौस्टरशायर (ब्रिटेन) में यदि कोई पालतू पशु अशुभ समझा 
जाता है तो उसे त्ि-मुहानी (जहाँ तीन सड़कें मिलती हैं) पर खड़ा कर देते हैं । इंगलैण्ड 
तथा जवेंनी के कुछ देहातों में बच्चों का सितारों की ओर उंगली उठाना ब्रा समझा 
जाता था । सितारों को देवदूतों का नेत्न समझा जाता था । जिस व्यक्ति को वह 
सेतानें मर जाने पर वच्चा होता हूं, उसको नाक छेद दी जाती है । उसे नत्था या नत्थी 
(नत्यू) कहते हैं । यूरोप के कई स्थानों में यह रिवाज प्रचलित था ।* लंका में अपने 
अल के संहार के लिए उसका पुतला बनाकर, उसमें सूइयाँ चुभोकर, जमीन में गाड़ देते 


ब्रा 5 व ३ 
3। राहन नदी के तट पर स्थित मेयीन नामक स्थान में ऐसा विश्वास है कि यदि कोई 
१. वही, पृष्ठ १४१। 4. वहां, पृष्ठ श्डड । 


है. वहां, पृष्ठ १७३ । ४. वहीं, पृष्ठ १६९। 


५. चही, पृष्ठ १८६९ | 
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व्यक्षित अपने पुराने कपड़ा में, जिन पर उसका नाम लिया हो, दफ्ना दिया जा 
साल भर के भीतर उसवे घर में सात मौतें हागी ।१ 

ये सत्र क्या हैं ? श्रध विश्वास से उत्पन्न प्रतीक हूँ । इनकी सत्ता स्वत 
परम्परा तेथा रुढि से है । यदि विस्ती व घर में विसी कार्य क बाद कोई भ्रशुभ हा 
तो वह सदा वे लिए उस कार्य को भ्रशुभ का पतीक मान लेता है भौर धीरे धीरे इस वि: 
की छत चारा श्रोर फैल जायो है । यह बडे ही मार्वे की बात है । बड़े महत्त्व की 
है । इस पर ध्यान देना श्रावश्यक है। सम्यता वे प्रमार से भ्रध विश्वास भी सम 
हो रहे है, पर बहुत धीरे घीरे । 

भ्रध विश्वास प्रतीव का रूप तभी घारण बर लेते हैं जब उनका घामिक स्घ 
बन जाता है । एडोल्फ हार्नेक ने' यूनानी तथा रोमन धर्म पर भ्रच्छा प्रबाश डाला 
प्रात्मा को सत्ता में यूनानिया वा विश्वास था। वे श्राध्यात्मिम विवेचन की १ 
मुद्े । प्लेटो,सुबरात ऐसे लोगो ने भाध्यात्मिकता की झोर ध्यान दिलाने के लिए धार 
रूढिवाद तथा धामिक भ्रध विश्वास व विरुद्ध विद्रोह किया! इसी लिए खुब रात 
प्राण दण्ड मिला था। ब्रिटेन मे द्रुयिदवाद' ने पुनर्जेस्म का, भ्रावागमन का रिद्धा 
प्रतिपादित क्या । उन्होने भी प्राचीन धामिव अध विश्वास के विशेध में पश्राव 
उठावी | नार्वे तथा स्वेडेन मे भी भ्राचीन काल म यही हुआ । आधीन वैवीलोग ते 
अप्तीरिया को सभ्यता म भी देवत्व के नाम पर हज़ारा वर्ष पहले, धामिव प्रध विश्वा 
की परिपादी बन गयी थी जिनके विरुद्ध वरावर नये नये भ्रादेश निकता करते थे 
प्रसिद्ध प्राचीन इतिहासकार होरोदातस्‌ भ्रौर दायोदोरस" ने इस विपय पर श्रका 
डाजा है । बेलह्ासेन ने प्राचीन अरव निवासियों के धार्मिक विश्वास का इतिहा 
लिबते हुए उनके प्रध विश्वास की कथाएं दी है । कोरे पत्थर का प्रतिमा के रूप में ' पूजत 
पूजते अरव निवासी इधर उधर काफी बहक गये थे ।* समूचे भरव देश में नर बलि होते 
थी। उसऊक॑ काफी प्रमाण मौजूद हैं । केवल देवी देवताओं से उनका काम नेही चलत 
था । विपत्ति के समय बे अपने मृत पूवजा की पुकारते थे --- आओ,हमारे तिक्ट रहा ।' 
उनके एक नरेश मुधीर विन मझ्न असम्मा ने कामदेवी की प्रसनता के लिए हजार 
ईसाइयो को बलिदान पर चढा दिया था ।* प्रोफ्सर तील के कथ्रनातुसार प्राचीन 
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अंध-विश्वास-प्रती क इ०्छ 


वैविलोनियन धर्म एक-ईश्वरवादी था।' फिर भी उसमें खराबवियाँ आ गयी थीं | 
प्राचीन मिन्न का धर्म भी एक-ईश्वरवादी था, पर बाद में चलकर उसमें पशुओं की 
उपासना ने अच्छा स्थान प्राप्त कर. लिया था । 


जिस प्रकार भूखा व्यक्ति विना यहसोचे कि क्या लाभदायक होगा या क्या हानिकारक, 
जो कुछ मिलता है, वह खा लेता है, उसी प्रकार ईश्वर ' की भूख में इंसान इधर-उधर 
भटक जाता है । ईश्वर की भूख वहुत पुरानी है । यूनानी कवि होमर' ने ईसा से १००० 
वर्ष पूर्व लिखा था कि 'हर एक व्यक्ति को देवताओं की आवश्यकता होती है ।” भ्रपनी 
रस आवश्यकता की पूर्ति में वह तरह-तरह के देवी-देव, प्राचीन अंग्रेजों की तरह 
'शाह बतूत' ऐसे वृक्षों को भी, बनाता रहता है । 
प्रतीक का विश्वास के साथ घनिप्ठ सम्बन्ध है। पर विश्वास केवल भावना नहीं 
है। विश्वास में भावना तया किसी वस्तु की सत्ता का विचार, दोनों ही सम्मिलित रहते 
है। इसी लिए विश्वास को बुद्धि का एक नया दृष्टिकोण मानना चाहिए । किसी वात 
को देख लेने से हो विश्वास नहीं वनता । किसी वात को यदि दृढ़ता के साथ तथा विश्वास 
के साथ कहा जाता है तो उसका अर्थ इतना ही है कि बुद्धि भावना के ऊपर उठकर विचार 
पैथा विश्वास दोनों का समन्वय कर रही है। इसी दृष्टि से प्रतीक सही या गलत दोनों 
हो सकते है । कोरी भावना से प्रतीक नहीं वनेगा । भावना के वाद हम मन में निर्णय 
फरते हैं कि भावना सही है या गलत । निर्णय करने के वाद हम तक द्वारा उस निर्णय 
की समीक्षा करते हैं । अतएव तकं-सिद्ध वात ही विश्वास का रूप धारण कर सकती है ।* 
पर, यदि हम कहें कि 'ईश्वर की सत्ता है--तो इस विश्वास में घोर प्रयत्न करने पर भी 
पत्ता को सिद्ध नहीं किया जा सकता । टाल्स्टाय- ने यदि कहा था कि “में ईश्वर में विश्वास 


ऊरता हूँ। मैं समझता हूँ कि वह एक आत्मा है, वह प्रेम करता है । सब चीजें उसी से 
आर हुई हैं, को यदि महान्‌ लेखक तथा विद्दान्‌ टाल्स्टाय इतना ही लिख देंते कि 


“में ईश्वर की सत्ता में विश्वास करता हैं, तो उनका आशय कभी स्पप्ट न होता । 
अतएव उन 


होने पूरा वाक्य लिखकर अपना विश्वास प्रकट किया था। केवल एक शब्द कह 
“ने से सच'-झूठ” का पता नहीं चलता । एक शब्द कह देने से हो प्रतीक का बोध नहीं 
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३०६ प्रतीर-शास्त्र 


होता । भावना ये साप सत्ता दोगा वा समावेश होना चाहिए । 'ईश्वर', बुराई'--ऐ 
शब्इ से समूचों बात सही साजुम होती है॥ ईश्वर! बहने ये साथ “ईश्वर है--ईश्व 
नही है >-त हता पड़ेगा । पूरा यावय बहने से 'निश्चितता' बा बाध होता है। ऐ 
ही बोध से प्रतोक बनते है । बेवल एवं शब्द वह देने से नही होता ।* 

इसी लिए बहुत-से प्रतीका को, जो विसी निश्चित बरतु या पदार्थ थो ब्थव 
करते हैं, यदि उसी रामय तक सत्य या राही प्रतीक माना जाय जब तव ये प्रत्यक्ष रुपः 
निदिष्ट पदार्थ बाय बोध कराते है, तो इस वात में बिसी को पापत्ति न होगी । पर छ्यो ह 
कियी प्रतीक द्वारा भप्रत्यक्ष रूप से, धुमा किरावर, प्रप्रवट रूप से किसी बरतु वा वोः 
कराया जाता है, तमी यह प्रवोक 'ूठा' भौर ग्रलत हो जाता है ।" कौन ऐसा है, ज 
बहु राकता है जि ईश्यर का प्रतोव चाहे विसी भी रूप में हो, राही है, जिसको देधा नहीं 
जोबेवल भावना में है, यह प्रतीक कैसे बनेगा ?ै इसी लिए भारतीय प्रतिमाएँ या शिव 
लिंग ईश्वर मे प्रतीक नही है, उसकी विभूति तथा विशेष भावना भौर धंटमा ने प्रतीव 
हैँ। विश्वास हवा में दँगी हुई वस्तु नही है । जब विश्वास जमता है तो उस विश्वास 
के प्राधार पर सवेत मनुष्य स्वय बना लेता है । विश्वास से ही बाय करने वी प्रेरणा 
मिनी है।' विश्वास चाहे 'प्रध हो या 'सत्य', वह बायें बे प्रति प्रेरित वरता है । 
इसी लिए श्रध विश्वास के प्रतीक सदी प्रतीक है, चाहे उनका परिणाम क्तिता ही गलत 


हो 
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स्वप्न-प्रतीक 


जब भावना तया सत्ता का समन्वय होगा, प्रतीक का जन्म होगा--बह ₹ 
तय आये हूं । सत्ता न होते हुए भी सत्ता की कल्पना से जो प्रतीक बनते है उनतः 
श्वास को श्रेणी में रखा जा सकता है । पर स्वप्न में जो कुछ दिखाई पड़ता है, 
(? बहुप्रतीक है भी श्रथवा नहीं । सत्नहवी सदी में रेने विश्कात्तें नामक प्रसिद्ध 
रस में पैदा हुए थे । उनका कहना था कि वृद्धि सदैव सोचती रहती है । किर 
रस मत के विरुद्ध थे । यदि घिसका्ें की वात मान ली जाय तो रात में जो कु 
रखा जाता है वह निश्चित विचार, चिन्तन तथा मनन का परिणाम है । लॉक 
यह क़यास के वाहर वात है कि जब शरीर सो रहा है, आत्मा विचार-निमस्न है? 
ही नोंद खुली, सुप्तावरथा में सोची हुई बातें मूल जाती हैं। श्रात्मा और शर्र 
मिलकर “विन्तन! का काम करते हैं । एक सोया तथा दूसरा जागता नहीं रहत 
लॉक का खण्डन लीवनिज ने किया है । उनका कहना था कि अ्रचेतन अवस्था में ' 
चिन्तन होता है, यद्यपि उसकी भावना श्रस्पष्ट होती है । वे यह भी कहते थे कि 
व्यक्ति की अपनी अलग सत्ता है । एक व्यवित दूसरे व्यवित से भिन्न है । दोनों का 
विचार, विश्वास, सभी कुछ श्र॒लग-अ्रलग है । इसी लिए सुप्तावस्था में, जब वह 
एकदम अकेले होता है, वह एकदम अलग बात सोचता है । इसलिए स्वप्न की व 
व्यक्तियों के लिए प्रतीक नहीं हो सकतीं । दाशनिक हीगल भी वुद्धि को हजारों 
वाद एक क्रमागत विकसित वस्तु मानते थे, जो सही या ग़लत दोनों बातें सोच स 
प्रताएव चीद में भूल की सम्भावना अधिक होते हुए भी सही बातें सोच सके 
पेम्भावना है। दाशंनिक कैण्ट की वात सबसे निराली है । वे कहते थे कि विः 
के आदमी सो नहीं सकता । स्वप्न सोने की जिया का एक अंगमात्त है । 
स्वप्न की ऐसी व्याख्या करते समय एक शंका का उत्पन्न होना स्वाभाविक हँ 
स्वप्त के साथ विचार, विवेक, बुद्धि का कोई मेल है तो जो भी सपने में दिखाई पहं 
तथा विवेचन की वस्तु हो जायेगी । पर त्तक या ऊहापोह की वस्तु 'प्रतीक' नहीं वन 
विना एक निश्चित विचार या निर्णय के, चाहें उस विचार या निर्णय की तह ई 
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इ्ण्द प्रतोर्-शास्त्र 


बड़ी भूल भी वया न हो, प्रंतीव' बन नही सतवता । यदि सोगों ने नील ष्ठ पक्षी को उसवा 
सीसा सष्ठ हूने बे कारण नीलवष्ठ शवर भगवान्‌ वा प्रतीक मान लिया है, तो यह 
तक गरने से कि शरर या गण्ठ हलाहत विप वे पान से हुप्ला था, नीलकष्ठ पक्षी का 
तो नहीं, प्रतएव वह प्रतीव क्यों है, तो ऐसे तक्ों की नत्तो कोई महत्ता है, न उससे 
सांभ होगा । 
स्पप्स वा बैश्ानिक विवेचन तो हम भागे चलवर करेगे । पर इतना तो मोटे तौर 
पर बहा जा सउता है कि जो लाग स्वप्न वो विसी होनेवाली घटना था, परिस्थिति गा 
प्रचोह मानते है, उनते इस विश्वास वे साथ 'प्रध विश्यास' का भी मेल धवश्य है । जिस 
चोज की जानवारी न हो, उसके प्रति जो विश्वास बनता है, वह या तो विगत भनुभव वे 
झ्राधार पर या धाभिष भावनावश होता है | धर्म कया है ? 'घमं” शब्द से कया बोध 
होता है ? यो ता हमारी भाषा में घ॒र्मं शब्द वा बहुत व्यापक धर्ष है। पर यहाँ पर 
“धर्म से हमारा तात्पयय भ्रप्नेजी शब्द रेलिजन तथा उर्दू शब्द मजहब से है । एली रेबलस 
के घतुसार “प्रश्ञात शवित के राम्मुख मन में जो भाव उत्पन्न होते है, उनका नाम धर्म है |! 
जब मनुध्य का मन भ्रत्यधिव' उत्तेजित हो उठता है तो वह 'भश्यत शवित! को साकार 
बवा दे।। है, देवता बना देता है। विद्याता वे भनुसार “धाचीन धामिव' विश्वासों ने 
वे भग्तावगेंत जिन पर सदियाँ गुद्धर गयी, आज के भ्रघ विश्वास हैं ।” “प्रध-विध्वास 
प्रावोन विश्वाया के प्रतीक है । एली रेकलस के भनुसार भध-विश्वास सब जगह हैं, 
* जिप्त प्रकार वे अध विश्वास भफीका तथा झास्ट्रे लिया दे घोर भ्रसभ्य भागों में पाये जाते 
है, वैते हो सम्य यूरोप वे झनेव' भागों में ।” झतएव प्रध-विश्वास की मित्ति पर भच्छी 
और बुरो चीजें भी बत सबती है । 
एक प्राचोत हस्वलिणित सस्कृत प्रन्य में स्वप्त का फलादेश दिया हुप्ना है। रात 
में, नोद में, कया चीज़ देखने का क्या फल होता है--यह श्लोक! में दिया गया है। मैं 
नही वह सकता कि स्वप्न के इन प्रतीकों का वही फल होता होगा जो लिया गया है, 
पर विश्वास के लिए वे कितना बडा काम कते हूँ, यह भी स्पष्ट है। उस हरतलिखित 
ग्रन्थ के कुछ श्लोक हम नीचे दे रहे हैं--- 
प्रतीक 
१ विधि-कन्या (सरस्वती ) 





फल 
मंगल सर्वकार्यझच, पुत्त पौत समागम । 
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गया है--छेखक। 


२. शूकर 
रे. चद्धमा और हिरन 
४. कुत्ता 


५, मित्र 


$. लावक पक्षी (लाल) 
७. तोता 

5५. सूखा वृक्ष 

६. फलदार वृक्ष 


१०. मृत्यु, यमस्य (यमदूत्त को 
देखना) 

११. गंगा नदी 

१२. गधा 

१३. सूर्य 

१४. कुश्ती 

१५. सग्गड़ या गाड़ी (ठेला) 


१६. भरा घड़ा 
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सर्वसिद्ध भवेत्तस्य विधि - कन्या च दर्शन ।। 
अशुभं सर्व कार्यञ्च, अशुभों सर्व जायते । 
अल्प॑ चैव कर्मठ््च स्वल्पं, शूकर - दर्शनम्‌ ।। 
शीतले शूभ कार्यञच, आरोग्यं, कुशलं तथा । 
कार्थसिद्धिमवाप्नोति शसचन्द्रस्य दर्शनम्‌ ॥॥ 
कुशब्दं च कुकार्य च, कलह, चैव जायते | 
कार्यसिद्धि नें जायेते, श्वान वक्रस्य दर्शनम्‌ ।। 
संतोप॑ पुत्रलाभ॑ं च, आनन्द यत्र गच्छति । 
भारयारित्न॑ च सौभाग्यं, वंध्‌ दर्शनम्‌ भवेत्‌ ॥॥ 
अशुभ॑ तत्र तत्व, विनाश चैव जायते । 
कयितं नैव जाय॑ंते लावकानां च दश्शनम्‌ ॥। 
सुशब्द॑ सर्व॑ कार्यञ्च सुविद्या यशमेव च । 
शुभ कार्यनित्य मेव॑ च, शुकपक्षी च दर्शनम्‌ ।। 
निर्फल फलहानि च, मध्यमं कार्यमेव च । 
निज कार्यजञ्च हानि च, शुष्क वृक्षस्य दर्शनम्‌ ॥] 
सफले शोभनं चैंव, संतोष चैव सिद्धिदा । 
पुत्र पौतच्त जयमेव॑ च, सफल वृक्षस्य दर्शनम्‌ ।] 
अशुभं, मित्रह्ानिश्च, बुद्धिश्रंशं तथेव च॑ । 
शुभ कार्य विनाशं च, यमस्य चर दर्शनम्‌ ।! 
पुत्र पौत्नच आरोग्यं, कार्य निर्मेलमेव च । 
घन धान्यं च कल्याणं, गंगा दर्शन मात्र च ।। 
विलम्बं चैव विध्नं च, उहिग्न॑ कलहमेव च । 
उत्पातं अ्रदूभुतं चेव, खरश्चेव तु दर्शनम्‌ ॥। 
निर्मल रोगनाश च, शलत्रुनाशं च मेव च । 
आचितित्‌ शुभ कार्याणि, सूर्यरूपस्थ दर्शनम्‌ ।। 
दुःखंतिदु:ख यायंत्ति, संतोप॑ नैव दृश्यते । 
सर्वे-वुद्धिविनाश च, मल्लयुद्धस्य दर्शनम्‌ ।। 
उत्तम मध्यमं चेव, सन्‍्मान सम दर्शनम्‌ ! 
सामान्यंश्चैव कार्याणि, शकटस्य च दर्शनम्‌ ।। 


अज्ञ॑ च भवेत्तस्य, पुत्नलाभस्तथैव च॑ । 
सव लाभ भवत्तस्थ, पूर्ण कुम्भश्च दर्शनम्‌ ॥। 


३१० प्रतीक-शार्त्र 


१७ प्रधा व्यक्ति अशुर्भ दर्शत कार्य, रोग पीड़ा तर्थेव थे । 
अ्रये हाति रतग्रय घ, घक्षुटीन घर दर्शनम ॥ 
4५ रायण (राद्मरा) सफ्स सर्व बार्याणि, भय सामरतर्थव वे | 
कुशन राव बार्येदु, रायणाना घर देशनमु ॥ 
१६. सद््मी घन घान्य सुपुत्त चे, भारोग्य राफ़्ल भवेतू । 
श्री लाम सर्वे साभ घ, सिम रूपरय दर्शनम्‌ ॥। 
२० दासी दुप्काय च दुभिक्ष, दुलंभ, दु खज भवेत्‌ | 
सर्व कार्य बिनाश व, दासि रूपरय दर्शनम्‌ ॥। 
२१ कोकिला पक्षी सतोप सर्व वार्याणि विद्या वाणि तर्थव थे । 
सतोष चर भवेत्वायें, वोकिला यत्न दर्शनम्‌ ॥ 
२२ मुर्गा शुवकुट भपवित्र घ, बुचेप्टा नप्टज भजेत्‌ । 
कलह कृष्टमायाति, खुवकुटस्थ चल दर्शनम्‌ ॥) 
२३ चबलास्त्री चचल घ प्रलाम धन, उदास मृत्युमेव व । 
मनसा चचल कार्य, चचल नारि च॒ दर्शनम्‌ ॥ 
२४ बिल्ती अशुभ बाय॑ हानिश्य, निज गुथ हानिमेव से | 
रोग हाति द्वेपमेव च, भार्जारस्य दर्शनम्‌ ॥ 
२४५ हनुमान सर्व कार्य थ सिद्धि च, शवुनाश घबारक । 


राजमाना शमायाति हनुमन्तश्य दर्शनम्‌ 
इसी हस्तलिथ्ित ग्रन्थ में, जिसमें भाषा का दोप भरा पडा है, जो स्वप्न प्रतीक 
दिये गये है, उनके झनुसार--- 
शुभ फल देनेवाले--- 

कार्य की सिद्धि, शत्रु का नाश, मनोकामना की सिद्धि, पुत्र-्पौत लाभ, सन्‍्तान को 
सुख, यश का लाभ, विजय, स्ती-मुख, यात्रा मे सफ्लता झादि के प्रतीक है--« 

१ सरस्वती, २ विष्णु, ३ शकर-पार्वती, ४ चन्द्रमा और हिरन, ५ मित्र, ६ 
तोता, ७ फतदार वृक्ष, ८ गया नदी, € सूर्य, १० वणिक, ११ ग्ररुड, १२ भरा घडा, 
१३ धमदाज १४ रावण, १५ लद्ष्मी, १६ राम-लक्ष्मण १७ हनुमान, १५ कीकिला, 
१६ मयूर, २० मछली। 
अशुभ फल देनेवाले-- 

4 शूकर, २ कुचा ३ लावक पक्षी (लाल) ४ सूखा वृक्ष, ५ मृत्यु ६ यमदूत, 
७ गधा, ८ कुश्ती € ठेला, १० अधा व्यक्षित ११ लडाकू स्त्रियाँ, १२ दासी, १३ 
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मुर्गा, १४. सूना मन्दिर, १५. चंचल रक्ती १६. चोर-तस्कर, १७. बिल्ली, १८. स्यार, 
१६. शुक्राचायं, २०. दुर्वासा रूपी साधु । हु 
ऊपर लिखी वस्तुएं स्वप्न में देखने से निर्चिप्ठ घटनाओं की सूचना हैँ, चित्त हैं, 
ज्नक्षण हैं, प्तीक हैं । मन्त्रमहार्णव में लिखा है--- 
लिंग. चन्द्राकंयोविम्य॑ भारती जाह्ृववी गूर:। 
रवताव्धितरणं युद्धे जयो5नलसम्ंनम्‌ ॥ 
शिख्विहंसरथागाढ्ये रथे स्थान प्रमोहनम्‌ । 
भारोहणं सारसस्य धरालामश्च मिम्नगा ॥॥ 
श्र्यात्‌ शिवलिंग , सूबे-चन्द्र का प्रकाश, सरस्वती, गंगा, गुरु, लाल पानी के समुद्र 
में तैरना, युद्ध में जय, अग्नि का पूजन, मयूर, हंस, रथ पर चढ़ना, यात्रा करता, सारस 
पर सवारी करना--यह सब (इनमें से कोई भी ) स्वप्न होने पर भूमि का लाभ होता है । 
वाल्मोकोय रामायण के सुन्दरकाण्ड में लंका को अ्रशोकवाटिका में त्षिजटा राक्षसी 
फ स्वप्त दिया गया है | त्विजटा सीता के पहरे पर थी । उसका स्वप्न काफी लम्बा 
थ। मुख्य वात त्विजटा ने यह देखी कि चार दाँतवाले बड़े हाथी पर सूर्य के समान 
पैकाशवान्‌ श्री रामचन्द्रजी सीता सहित बैठे हुए हैं--- 
रामेण संगता सीता भास्करेण प्रभा यथा। 
राधघवश्च सया दुष्टश्चतुर्देन्त सहागजम्‌ !। 
चार दाँतवाले विशाल हाथी पर राम-जानकी किस प्रकार वैठे हुए हैं, इसका सुन्दर 
वर्णन है । त्िजटा के इस स्वप्न को लंका पर राम की विजय तथा सीता का राम से 
पुननमिलन “का प्रतीक बनाया गया है । इसके विपरीत द्विजटा ने रावण के सम्बन्ध में 
उड़ी अशुभ स्वप्त देखा । तैल में ड्वा हुआ, रक्त पीता हुआ, पुष्पक विमान से गिर पड़ा 
है, उसके रनिवास की स्त्रियाँ एकदम दुर्वेल हो गयीं हैं--- 
रावणश्च भसया दुृष्टः क्षिता तेलसमुक्षितः। 
रक्‍तवासाः पिवन्मत्तः करवीरकृतत्नजा ॥॥ 
चिमानात्पुष्पकादय_ रावणः पतितो भुवि। 
कृष्यममाणः स्त्रिया दुष्ठो सुण्ड: कृष्णाम्वरः पुनः ३॥ 
बृहस्पतिक्ृृत स्वप्नाध्याय में लिखा है कि यदि रात्ति के द्वितीय याम यानी प्रहर में 
स्वप्न देखे तो छः: महोने में फल होगा । यदि तीसरे प्रहर स्वप्न देखे तो तीन महीने में 
फेल होगा । अरुणोदय के समय स्वप्न देखने से दस दिन में फल मिलेगा । 
पड्भिर्मासेछितीये छु विभिमसिःस्तृतं.यके । 
अरुणोदयवेलायां दशाहेनफल भवेत्‌ ॥ 


| 


३१२ भ्रतोक-शास्त्र 


इसके वाद उस ग्रथ में स्वप्न-परतीक दिये गये हैं । बैल, हाथी, मदिर, वृक्ष या नौका 
पर घडना, स्वय या कसी अन्य को हाथ में वीणा लिये हुए देखना, भोजन १रते हुए, 
रोते हुए, यह सव यदि दिखाई पडे तो ऊपर लिखी अ्रवधि में निश्चय ही अर्थ-लाभ हया । 
यदि स्वप्न में देखे कि कोई शरीर में विष्टा (मल) लगा रहा है, रत देखे, हाथी, राजा, 
मुवर्ण यादूटा सोग देखें तो कुटुम्व की वृद्धि हागी । यदि सागर में तैरता हुआ। देखें या 
अपने से तीच बश में जन्म लेता हुआ्ा देखे तो वह राजा हवाता है । यदि स्वप्न में मनुष्य 
का मास भक्षण करें तो-- 

पैर खाते हुए--मणि का लाभ हो । 

बाहु खाते हुए--हज्ार मणि अआप्त हो । 

सिर खाते हुएं--राज्य प्राप्त हो । 

स्वप्न में यदि जूता देखे--क्ही यात्रा करनी हो । 

नौका पर चढ़े मा नदी पार करे--प्रवास हांगा । 

दाँत या केश उद्ड जाय---घनवाश, रोग, ध्याधि आदि । 

सदि स्वप्न में वानर या सूभर दीडकर सीग मारे तो समझ लीजिए कि राजाया 
उसके कुल से भय है | यदि तेल, घो; मक्खन ग्रादि से मालिश करता हुमा या कराता 
डुआ देखे तो समथ लेना चाहिए कि कोई बीमारी होनेवाली है। पीतास्बर वरत्ष पहिने, 
लाल चन्दन लगाये तथा लाल भाला पहने स्क्ी देखे तो तात्पर्य हूं,गा कि ब्रह्महँं(्या 
लग्नेबालो है । 

बैद्क ग्रत्य शाज़ घरसहिता में स्वप्न पर काफी विचार किया गया हैं। अ्पम 
खण्ड के तीसरे अध्याय मे दुष्ट-स्वप्त-प्रतीक इस अ्रकार ब्या ययो है-+ 


स्वप्तीयु. नग्नपुण्डांश्च रक्‍तकृष्णाम्वरावृतान्‌ ॥। 

व्यद्धाश्च विहृतान्कृप्णान्सपाशान्सायुधानपि ॥१४ ॥॥ 

बध्मतो निष्नतश्चाषि दक्षिणा दिशमाशितानु ॥ 

महिपोष्ट्रख्रारूढान्‌ उत्नों. पुसान्यस्तु पश्यति। 

स॒ स्वस्थों समते ब्याथि रोगी यात्वेव पञु्चतामर ॥9१५0! 

स्वप्न में नये, मुण्डन कराये हुए, लाल या काले कपडे पहने हुए, नकटे, क्तकटे 

आदि भ्रगविहीन, विज्नताजु यानी लूले, लेगडे, छुब्डे इत्यादि, काले वण के, हाथो में पाश 
(फाँसी) तथा शस्त्त लिये हुए, बांघते, मारते हुए, दक्षिण दिशा की झौर भैसा, ऊंट, गधे 
वर बैठे हुए स्वी-पुरुषो को जो व्यवित देखे वह यदि स्वस्थ हो तो रोगी हो जाय, य दि रोगी 
हो ती मर जाय । 


स्वप्न-प्रतीक २१३ 


शाज़ूधरसंहिता वैद्यक ग्रंथ है । रोग तथा उसकी चिकित्सा का ग्रंथ है । श्रायुवेंद 
में लघुत्त॒यी तथा वृहत्तयी सर्वप्रधान ग्रंथ हैं । माधवनिदान, भावप्रकाण श्रीर शाज्धर- 
संहिता, ये तोन ग्रस्व लघुत्नयी कहलाते हूँ । चरकसंहिता, सुश्षुतसह्िता और श्रप्टाज्- 
हृदय--ये बृहत्तयी हैं । वैद्यक ग्रन्थों में णाज़ूंधर का बड़ा मान है । इसलिए इसमें 
दिया हुआ स्वप्न-विचार करोट्रों भारतीयों के लिए बड़ा मह्त्त रखता है| दुष्ट स्वप्नों 
की तालिका देते हुए इसी संहिता में १६, १७, १८ एलोको में दिया गया है-- 

“जो स्वप्न में अपने को किसी ऊँचे स्थान से गिरता हुआ देखे, जल या आग 
में समा जाय, कुत्ता काट खाय, मछली निगल जाय, नेत्न खराव हो जाये (सपने में ), 
दीपक बुझ जाय, तेल या शराब पिये, पूट्टो-कचीड़ी आदि पकवान प्राप्त हूं। या खाय, 
कुआँ या ज़्मोन के भीतर घुस जाय, इत्यादि, तो यदि स्वस्थ हो तो रोगा हो जाय, 
यदि रोगो हो तो मर जाय ।” 

शुभ स्वप्नों को भी लम्बी सूची दी गयी है । नीचे लिखी चीज़ों के देखने से सुख 
नप्त होगा, रोगो हागा तो स्वस्थ हो जायगा । स्वस्थ होगा तो घन प्राप्त करेगा-- 

देवता, राजा, जावित मित्र, ब्राह्मण, गौ, जलती हुइ श्रग्नि, तीथे स्थान, कीचड़ 
भरे पानी को पार करना, सफेद कोठा, बैल, पव॑त, हाथी, घोड़े आदि की रुवारं। करना; 
पफेद फूल, सफेद कपड़ा, मास, मछली, फल आ्रादि देखना, जिस स्त्री के साथ भाग नहीं 
ऊरना चाहिए, उसके साय भोग करना, शरोर में विप्ठा (मल) का लेपन, कच्चा मांस 
जाना, रोना, मरना, जोंक-प्रमरी या साँप से काटा जाना इत्यादि--ये सब शुभ 
भतीक है ।' 

संहिता ने बुरे स्वप्नों का परिहार भी वतलाया है--दुःस्वप्त देखकर किसी से न 
कहे । सदेरे तड़के स्नान कर सुवर्ण, लोहा तथा तिल का दान करे । ईश-प्रार्थना करे | 
रत में देवालय में रहे । तीन दिन तक ऐसा करने से स्वप्न का बुरा फल नह। होता । 

इसी अध्याय में यह भी निर्देश है कि जब वैद्य रोगी देखने चले तं। उसे याद शुभ 
“न दिलाई पड़े तो समझना चाहिए कि रोगी अच्छा होगा, अन्यथा नही । 

यात्रेयं सोम्य शकुन प्रोक्‍तदीप्त॑ न श(भनम्‌ ॥११२॥। 


संहिता के टोकाकार पं ० दुर्गादत्त शास्त्री ने शकुन' पर फुटनोट देते हुए अच्छे-बुरे 
जैकुनों को गिनाया है [१ 


*. शाप्नंधरसंदितायां तत्त्वदीपिकायां प्रथमखण्डे | तृतीय अध्याय, हो० २१ से २५ तक । 
3१. शापरसंहिता--हिन्दी डीकाकार-पं०.. दुर्गोदत्त 


शासर्री, अ्रकाशक--बैजनाथप्रसाद 
बुक्सेलर, वाराणसी, सन्‌ १९४२--पृष्ठ ३१। | 


३१४ प्रतीर-शास्त्र 


शुभ शयुन-- 
भेरो, मृदग, दृदुभी घादि का नाद, मधुर मगल गीत, प्रुत्नवती रत्ती, मुबती, बछडे 
सद्वित गो, श्वेत बस्वघारी एुद्प या रखी, घावी, भराशलश, छत्त, यीथा, सछली, दे मस, 
दही, पारोचन, बस्या, पुष्प, ब्राह्मण, रत्न इत्यादि । 
यदियात़ा में से चीजे मार में पढें तो शुभ प्रतीग है । 
अशुभ शवुन-- 
दक्षिण वा मार्गे, कुत्ता, स्पार, ने वला, यरगोश, सर्प, खाली घडा, तिल, दूटा बर्तन, 
भाग, तल, मद्य, मूपी लकडी इत्यादि) 
शुभ भ्रोर भशुभ के इतने प्रधिक प्रतीत क्या भाज भी हमारे जीवन में लागू होते हैँ 
या नहों, इस प्रश्न वा उत्तर देना कठिन है, पर यह कहना घनुचित होगा कि इसकी वोई 
सत्ता नही है । संबडो वर्षों वे भनुमव से ही ये प्रतीक बने होगे । वृहर्पतति वे स्थप्ता- 
ध्याय तया शाझ्डृंधरराहिता वे भशुभ प्रतीको में कोई पभन्तर भी नही है । चिकिप्सा> 
शास्त्र व परम पडित घरक ने भपनी सहिता में भी स्वप्न प्रतीव पर काफी विचारकिया 
है। उनके द्वारा निदिष्ट शुभाशुभ स्वप्न प्रतीक भन्‍्य ऐसे भारतीय प्रतीक से भिभ्न नही 
हैं। चरव ने स्वप्न वी व्याख्या बरते हुए लिया है कि “मन की इन्द्रिय से व्यकित 
भधकचरो नीद में सफल तथा विफल कार्यों वो स्वय देख लेता है ।' चरव वे भनुसार 
“स्वप्न सात प्रवार के होते है--देखा, सुना, भनुमृत, भावना में लाया हुआ, कल्पना 
किया हुप्मा, भाविक तथा पोपज । पहलेवाले पाँच प्रकार बे स्वप्नो का काई फल नही 
होता । दिन के स्वप्न का फल बहुत कम होता है । रात्रि के पहले प्रहर में जो सपना 
देखा जाता है, उसका भल्प फल होता है, जिस सपने को देखकर फिर तीद नमा जाय 
उमप्तका तुरत महाफल होता है | यदिवुरा स्वप्न देखने वे' बाद भच्छा स्वप्न देख लें तो 
शुभ फल ही होगा॥ए 
दृष्ट प्रधमरात्रे य स्वप्म सो5हपफलो भदेत्‌ । 
न॒स्वपेथ पुनईंष्टा से सद्य स्यान्महाफल ॥॥ 
अकल्याणसपरि स्वप्न दुष्दृवा तत्नंव थे पुन | 
पश्येत्सोप्प शुभाकार  तस्य विद्याच्छुलम फलम्‌ ॥॥ 
चरक के अनुसार भ्शुभ फ्लदायक जो बहुत से प्रतीक हूँ उनमें ऊँट या गधे की 


१ चरकसदिता-निर्णय सार ग्रेस, बम्बई) सन्‌ १९२२--पर्धम अध्याय-इन्द्रियस्थानग्‌”- 
इलछोक ४५ डे । 


स्वप्त-प्रतीक ३१० 


बारी, दक्षिण दिशा को जाना, प्रेत के साथ शराव पीना इत्यादि जो प्रतीक हैँ उनका 
भन्न-भिन्न रोगों पर फल है, जैसे-- 


१. ऊँट-गधें की सवारी >-यक्ष्मा से मृत्यु । 

- २. प्रेत के साथ मच्य पीना --घधोर ज्वर से मृत्यु । 
रे. हृदय में कांटेदार लता का चुभना -+घोर गुल्म रोग । 
४, बदन पर मवखी - बैठे --प्रमेह रोग होगा । 
५. नाचना --उन्‍्माद रोग। 

“६- पूड़ो, कचौड़ी, मालपूआ, आदि भोजन मृत्यु । 
हि 


* गृद्ध, उल्लू, कौग॥ा, प्रेत, पिशाच, चाण्डाल, 
अंधा, लता-पाश, तृण या कांटे का संकट, काना, 
एमशान, काला जल, कींचड़, कुआँ, अंधकार, 
स्वप्त में स्तान, घी पीना, अंग में घी लगाना, 
सुवर्ण मिलना, कलह, स्वप्न में हर्प, पिता द्वारा 
भत्सना, दाँत, श्राँख तथा तारों का गिरना, 
दीपक का वुझना, चिता, नग्न व्यक्ति । > 


ऊपर लिखे तीन ग्रन्थों के उद्धरणों से यह स्पष्ट है कि जिन दृश्यों या वस्तुओं को हम 
साधारण जीवन में जाग्रत अवस्था में बहुत शुभ तथा आनन्ददायक समझते हैं, जैसे घी 
प्रीना, तेल मालिश करना, प्रसन्न रहना, स्नान करना इत्यादि, वही स्वप्न में अनर्थकारी 
प्रतीक वन जाते है । चरक ने स्वप्न! की व्याख्या में एक वड़ी मार्क की वात कही है । वह 
ह-- नातिप्रसुप्त: पुरुष” यानी अधकवचरोी नींद में इच्द्रियेशेन मनसा' 'पश्यति'-- 
मेन की इन्द्रिय से जो दिखा' जाय, वह स्वप्न है । जाग्रत अवस्था में मन जो देखता है, सुप्त 
अवस्या में वह उलटो बात सपने में क्‍यों देखता है--जैसे विष्ठा से सभी घृणा करते हैं, 
पर सपने में यदि उसकी मालिश की जाय तो वह इतनी शुभ वस्तु कैसे वन गयी ? 
मेन नें ऐसी चीज देखी ही क्‍यों ? चरक ने 'इन्द्रियस्थान' अध्याय में स्वप्न! को स्थान 
पैकर इसे मन को इन्द्रिय से उत्पन्न वस्तु माना है। मन से सम्बन्ध होने के कारण 
स्वप्न के प्रतीक तक के दायरे में आ जाते हैं ।॥ फिर चरक ने मन-की ऐसी क्रिया के 
पात प्रकार भी वतलाये हैं, जिनमें अनुभूति भी एक कारण है । 

न्यूयशास्त्र में भी स्वप्न की व्याख्या दी गयी है । उसके अनुसार वद्धि के दो भेद 
है। एक है नित्या, दूसरी है अनित्या, नित्या वुद्धि ईश्वर में रहती है । अ्रनित्या जीव 


अशुभ, कप्ठदायक, 
रोग-वर्द्धक , मृत्यु- 
कारक फल होता 


है । 


>---++“/++++ बज 


हे पृष्ठ ४०७-४०८ | 


३१६ प्रतोक-शास्त्र 


में रहती है । जीव की वुद्धि दो प्रकार की होती है । एक है ग्रनुभव | द्वूसरी है स्मृति ! 
स्मृति! से भिन्न 'नान का नाम झनुभव है । इस चीज को हम याद रखें या न रखें कि भाग 
छूने से जल जाते है, हमारे माता-पिता हमको समता करते थे कि आग मत छूना, वरना जल 
जाझोगे । पर अनुभव से हम जानते है कि आग छूने से हाथ जलता है । यह अनुभव 
इतना ठोस है कि इसके लिए स्मृति की आवश्यकता नही है । पर अनुभव भी दो प्रकार 
का होता है--१ यथार्थ और २ अयथार्थ । यथार्थ अनुभव उसे कहते हैँ जिसमे वस्तु के 
विशेषण तथा विशेष्याश में एक-रूपता हो, जैसे घडा। घडा का विशेषण है, गुण है पानी 
को धारण करना | यदि घडा घडा के रूप में हो भाद्धित हो तो वह यथार्थ है | इसे 
ही यथार्थ अनुभव बहते हैं । इसी यथार्थ अनुभव को 'प्रमा' कहते हूँ ॥! 
श्रवथार्थ अनुभव के तीन भेद है--१. सशय, २. विपर्षय, ३. तक॑ | सशय उसे कहते 
हैँ जहाँ एक हो वस्तु में परस्पर-विरुद्ध भिन्न-भिन्न गुणो की स्थिति भासिति हा, जैसे अ्रैधेरे 
में स्पष्ट नहा मालूम होता कि झादमी खडा है या दूढ--सूखा पेड । विपयय मिश्या ज्ञान 
को कहते है । उदाहरण के लिए, वालू में चमकती हुई सीप चांदी का टुकडा मालूम होती 
है। इसे हा “भ्रम! कहते है । व्याप्य के आरोप से व्यापक का झर।प करना तके है 
जैसे, अगर मटर नखाते तो पेट में दर्द नहोता ।प्रगर आग न हो ता धुप्ना भी न होगा।' 
नैथायिको (न्याय-शास्त्रियो) के अनुसार भनुभव के दूसरे भेद (श्रेणी-विषयंय) 
यानी सिथ्या ज्ञान को ही स्वप्न कहते है । इसका भ्र्य तो यह हुआ कि जब स्वप्न मिथ्या 
ज्ञान है, विपवयेय है तो उसमें वननेवाले श्रतीक भी मिथ्या है, भ्रम हैं । यदि वे भ्रम हूँ 
तो उनकी सत्ता ही क्या रही । एक निरर्थक वस्तु पर विचार करने से क्या लाभ होगा । 
स्वप्न में हम झपने मन में जो चित्र बना लेते हैँ वे केवल 'भ्रम' ही तो है । मन में बनाये 
गये चित्रा के विषय में श्री विटियेंस्टीन का कहना है कि “हम अपने लिए (विचारों में) 
वास्तविकता का चित्न बना लेते है । चित्न और चित्रित वस्तु में कुछ ऐसी समानता तो 
हानो ही चाहिए कि जिसका चित्रण हो उससे मेल खा जाय । वास्तविकता तथा उसके 
चित्रण में जो चीज्ञ होना इसलिए ज़रूरी है कि सही या गलत ढंग से बह उसकी 
प्रकट कर सके--वह है उसको व्यक्त करने का तरीका ।”” इस पर टीका करते हुए प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ ट्रेंड रसेल कहते है--- जब हम किसी चित्ग को तकं-हूप से वास्तविक ता का चित्रण 
कहते है तो हमारा तात्पयं केवल यहो होता है कि वह वास्तविकता इतनी मिलती-जुलती 
तस्वीर ज़रूर है कि किसी रूप में उसका चित्र कहा जा सके, यानी हम वेवल इतना ही 
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हहना चाहते हैं कि तर्क हरा असली वात से उसका मेल, उसकी निकटता सावित की 
ता सके ।”९ 


स्वप्न में जो प्रतीक बनते हैं वे भी चित्र ही हैं, जो किसी वास्तविकता का मन द्वारा 
चित्रण है । पर इन चित्रों पर हमें विश्वास क्यों नहीं होता ? भौतिक बातों को देखकर 
उन पर विश्वास जम जाता है । हवाई जहाज श्राकाश में उड़ रहा है, अ्रव इसमें कोई 
तक की गुज्जाइश नहीं है । हमने हवाई जहाज को उड़ते देखा, यह ठोस सत्य है । अब 
हम अधिकारपूर्वक हवाई जहाज के वारे में कह सकते हैं । अगर यह कहें कि लाल रंग 
का हायी देखा है या दो सरवाला शेर देखा है तो उस पर विश्वास क्यों नहीं होता ? हम 
इसे ख्याली बातें क्‍यों कहते हैं ? इसीलिए न कि अभी तक जितने लोगों ने पशुओं के 
वारे में अ्रध्ययन किया है, उनके ज्ञान के विरुद्ध यह कथन है । इसी लिए ज्ञान उस वस्तु 
को कहते है जो ज्ञात के विपय में प्राप्त किया जाय । बड़े-बड़े ऋषि-मुनियों को ईश्वर 
जात था। उनके ज्ञान के आ्राधार पर हम उस ईश्वर का ज्ञान प्राप्त करना चाहते हैं । 
जोज्ञात है ही नहों उसके विपय में ज्ञान क्या होगा ? यह ज्ञात है कि इस सृष्टि में 
शून्य तया 'अंधकार' की भी सत्ता है। इसलिए शून्य का ज्ञान प्राप्त करने की भी चेष्टा 
की जाती है। ज्ञान में सत्य, भ्रम, विश्वास, भावना, तात्पर्य, वैजानिक नियम, सिद्धान्त 
तथा श्र (तात्पये, मतलव) भी शामिल है । हर प्रकार के ज्ञान में अर्थ, तात्पर्य! 
सन्निहित है । यदि हम कहते हैं गाय” तो बिना 'गाय' का अर्थ हुए उसका ज्ञान कैसे 
होगा ? 
इसीलिए-ज्ञान के विपय में एक ख़ास बात याद रखनी चाहिए । वह यह है कि ज्ञान 
उस वस्तु को कहते हैं जो प्रकट की जा सके, व्यक्त की जा सके ।* ईश्वर की सत्ता 
*वारे में तक॑-वितक तो हो सकता है, पर उस विपय में अधिकारपूर्वक यह साबित करना 
कि अमुक प्रकार का, अमुक श्रेणी का ईश्वर है, यह भाषा तथा भाव दोनों की शवित 
कैवाहरहै। इसी लिए नतो कोई ऋषि-मुनि, न वेदान्ती ईश्वर-ज्ञान के बारे में 
प्रविकार पूर्वक कुछ कह सकता है । ज्ञान पुस्तकों में बन्द रह सकता है। एक पीढ़ी 
से इसरी पीढ़ी को दिया जा सकता है । शब्दों द्वारा एक मुख से दूसरे मुख, एक मन 
न इसरे मन, एक वृद्धि से दूसरी वुद्धि को दिया जा सकता है । ज्ञान ठोस यूढ़ वैज्ञानिक 
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सिद्धान्तो के रूप में प्रकट हो सकता है । ऐसे सिद्धान्तो को प्रकट रूप से व्यकत करनेवाली 
वस्तु का नाम प्रतीक है। ज्ञान द्वारा जिस विचार को प्रकट करना है, उससे प्रतीक 
का घनिष्ठ सम्बन्ध रहता है । “अ्रतीको के विश्लेषण से ही हम ज्ञान की असलियत का 
अनुमान लगा सकते है ।/* 
यह प्रश्न हो सकता है कि क्‍या ज्ञान उसी वस्तु का होगा या हो सकता है जो वास्तव 
में ही, सत्य हा, निश्चय रूप से हो ? क्‍या वास्तविकता ज्ञान पर निर्भर करती है या 
ज्ञान वास्तविकता पर ? इसका मतलब यह हुआ कि दो चोजें हूँ । एक है ज्ञान, दूसरा है 
जय । एक है जाननेवाला, जिसके परास्॒ विचार है, भावनाएं है, अनुभूतियाँ हैं तथा 
दूसरा है जो सुध्टि में वर्तमान है, पर ज्ञाता-भानकारी करनेवाले--से भिन्न है, पृथक 
है। इसो लिए जिस चीज़ को जानना है, जो ज्ञेय है, उसकी यदि व्याख्या न कर दी 
जाय ता यह सोचना या कहना कठिन होगा कि क्या ज्ञान प्राप्त किया जाय । उदाहरणार्ध॑, 
जोव-शास्त्र के पडितो ने पैज्ञागति की विज्ञान या वश-परम्परा सम्बन्धी खोज को तब तक 
करना अस्वीकार कर दिया था जब तक जीव तथा जीवन की व्याख्या न कर दी जाय ।* 
इसी लिए ज्ञान को परिभाषा के लिए भी आवश्यक होगा कि शेय की परिभाषा कर दी 
जाय । क्‍या जातता है, जब यह मालूम हो, तव जानने की बात सोची जाय । 
ज्ञान की ऐसी स्थिति के कारण ही डॉ ० ईटन प्रश्न करते है कि “स्वप्न में देखी गयी 
बातो के लिए क्या कहा जाय । सपने में देखी गयी घटनाएँ तथा व्यवित उसी प्रकार 
प्रत्यक्ष रूप से वास्तविक में है जिस प्रकार इस समय सडक पर कोई घटना हो रही है या लोग 
चल-फिर रहे है ! जाग्रत अवस्था में हम जो कुछ देखते हैं, सुनते है, वह हमारी भवृभूति 
कातीन चौथाई हिस्सातों है) फिरहम जागते हुए जो कुछ देखते है उस पर इतना भधिक 
विश्वास क्या करते हैं ? निश्चयतः स्वप्म भी ज्ञान का एक रूप है ।/ 
सवाल यह रहा कि कौन चोज ग़लत है, कौन चीज सही, इसकी पहचान प्रवश्य 
कठिनाई से होगी । हम किसी चोज को सही या गलत दो प्रकार से साबित मरते हैं । 
कोई बात हमारे सामने आयी, हमने अपने अनुभव से उसे काटनेवाली दूसरी बात सामते 
रुख दी । इस हिंसाव से तो “जिस चीज़ का यण्डन न हो, वह सही है ” का सिद्धात्त 
मानना पडेगा, पर, हमारे जीवन में किसी वस्तु को सही या गलत मानने का एक गौर 
मापदण्ड है--वह है हमारा विश्वास। कसी ने हमसे कहा वि कल रात को शख- 
चक्र यंद्या- पद्मथारी विष्णु भगवान्‌ को देखा था। यदि हम सावगर भगवान्‌ में विश्याग़ 
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नहीं करते तो हम तुरत कह दें गे कि इस सूरत का कोई भगवान्‌ नहीं है । तुमने अपनी गलत 
धारणा से एक मानसिक चित्र वना लिग्ना था । हमजव कोई वात कहते हैं तो उसके 
साथ' जानकारी' भी शामिल होती है । यदि हम यह कहें कि जो व्यवित समाज के नियमों 
को तोड़ता है वह दण्डनीय होता हे, तो हमारे इस कथन की तह में हमारी दो धारणाएं 
भी है--एक यह कि “हर एक अपराधी को दण्ड मिलता है तथा हर एक अपराध पकड़ 
मआ जाता है ।/१ किन्तु, वह तो हमारे विश्वास की वात हुई । न तो सभी अपराध 
पकड़े जाते हैं और न सभी झपराधी दंडित होते हैं । इसलिए विश्वास सत्य हाता 
यह कहना गलत है | विश्वास भी अ्रमात्मक हो सकते हँ--होते भी है । 
स्वप्न को झययार्थ अनभव कहा गया है--तकंसंग्रह ने ही उसे यह संज्ञा दी है । 
ऊपर हमने इस कथन को समझाने का प्रयत्न किया है । न्‍्याय-शास्त्न के पपण्डित, यानी 
नेयायिक लोग अयथार्थ अनुभव के दूसरे भेद (विपर्येय) में स्वप्न का अच्तर्भावे करते हू । 
स्वप्न में कभी-कभी अ्रनुभूत वस्तुओ का ही स्मरण-दर्णन होता है । या फिर वात-पित्त- 
कफ आ्रादि धातुओं के विकार से शुभ या अशुभ अनुभव होते हैं । किन्तु, चाहे भ्रययार्थ 
ही क्यों न हों, है तो श्रनुभव ही । पर, अनुभव होते हुए भी वे विपयेयात्मक-'भ्रमात्मक 
ज्ञान हैं, इसलिए कि मन उन परिस्थितियों में काम नही कर रहा है जिन परिस्थितियों में 
यथार्थता तथा वास्तविकता का असली बोध हो सके । यह ध्यान रखना होगा कि प्रत्यक्ष 
विपर्थय न होने पर भी स्वप्न-दशा मानस-विपर्यय ही कही जायेगी । वस्तुतः प्रदेश 
विशेष में मनःसंयोग होना ही स्वप्न है । इसी लिए 'नीलकंठी' के अनुसार प्रदेश-विशेष 
में अवस्थित मन के संयोग को 'स्वप्त' कहते हैं । यानी 'पुरीतद्‌' नामक नाड़ी और 
बाहरी भाग के संधि-स्थान में, यानी उसकी सरहद पर जब मन रहता है, उसी को प्रदेश- 
विशेष कहते हैं । उस अवस्था में स्वप्न होता है । यदि मन पुरीतद्‌ नाड़ी में चला जाय 


तो फिर सुपुष्ति-गहरी नींद की अवस्था हो जाती है। यह वात सभी मानते हैं कि 
एकदम गहरी नींद में सपना नहीं होता । 


दूसरा मत है कि 'मेध्या' नामक नाड़ी में मन का संयोग होने पर स्वप्न होता है ।* 


एक मत यह भी है कि निरिन्द्रिय यानी इन्द्रिय-सम्वन्ध-शुन्य आत्मा का प्रदेश स्वप्न-दशा 
भें अनुभूत होता है । जो लोग स्वप्न की पिछली व्याख्या से ही सन्तुप्ट हो सकते हैं, उनके 


लिए मन की नाड़ी से संयोग या आत्मा का इन्द्रिय-सम्वन्ध-शन्य क्रम समझ में नही आा 
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सकता । परिवमी विद्यन्‌ कायड ने स्वप्न की व्याख्या में लिखा है वि “जाग्रत तथा सचेत 
अवस्था में हम भपने मन की जिन इच्छाग्रो या कामनाभो को प्रकट बरने या वार्यरूप 
में परिणत करने में सकोच व रते है या डरते हूँ, वे ही रात की एवान्त अ्रवस्था में बाहर 
निवल पडती ईं--स्वप्न के रूप में । ज्यो ही हम जागते है, सपना भी भूल जाता है। 
इसका सिर्फ यही कारण है कि जाग्रत अवस्था का 'डर' फिर उन्हें पीछे धकेल देता है ।/ 
पर जिस प्रकार के विचित्र स्वप्न होते हैं, उनको 'जाग्रत भ्रवस्था की श्रतृप्त कामना! 
बसे कहा जा सकता है ? हम सपना देख रहे हैँ कि सामने क्ताव खुली पडी है। यह 
एक साधारण स्वप्न हा सकता है । पर, फ्राय४ ऐसा नही मानते । उनका कथन है कि 
“खुली किताब स्त्री को यानि! का प्रतीक है । स्वप्न की ऐसी व्याख्या वे कारण ही पश्चिमी 
विद्वानों ने भतगिनत प्रतोक् बना डाले | डॉ० पद्मा प्रग्नवाल ने प्रतीक को झपेतन 
अवस्था को 'भाषा' कहा है ।' पर फ्रायड, ऐडल्षर, जुग भ्रादि मतोवैज्ञानिको का कथन 
है कि मन के भीतर को छिप्रो हुई तथा गुप्त भावनाओं को प्रकट करने के अनेक तरीको- 
उपायों में 7 क प्रतोक भो है । फ्रायड ने ती यहाँ तक कह दिया कि ठोस कामना! निश्चित 
इच्छा” को व्यक्त करनेवाली वस्तु प्रतीक है ।१ वे यह भी प्रतिपादित करते थे कि हम 
अपने मन में जिन इच्छाप्ना को भार बैठते हैं, दवा देते है, दवाये रहते है, वही 
प्रतीक रूप में व्यक्त होती है । जो वस्तु किसी अज्ञात वस्तु को नाटकीय रूप में, सक्षिप्त 
ढग से प्रकटित करे, उसो का नाम प्रतीक है। देश के इतिहास को प्रकट करनेवाला 
राष्ट्रीय प्रवीक राष्ट्रीय झण्डा है॥ इसी प्रकार अपने भ्रहभाव को व्यवत करनेवाले 
व्यक्तिगत प्रतीक भी होते है ।* 
इस दृष्टि से विचार करने से तो स्वप्न की पहेली भौर भी कठिन हो जायेगी । यदि 
अड्यकक्‍्त भावनाएँ स्वप्न में व्यक्त हा।ती हैँ तो हर एक स्वप्न की मीमासा करनी पडेगी झौर 
यदि फ्रायड कौ राय मान ली गयी तो स्वप्न की सभी वार्ते--यहाँ तक कि बिल्ली, कुत्ता 
देखता मो-कामुक भावनाम्रा तया भोग विलास की प्रेरणा का परिणाम है! पर आधुनिक 
मनोविज्ञान आज हमारे प्राचीन भारतीय सिद्धान्त की ओर बढ रहा है । एक गग्रेजी 
दैनिक मैं ग्रभी हाल में एक लेख “बच्चो के स्वप्न' पर था /* लेखक का कह्दना था कि 


१ 97 5इग्रपाप स्च्यत, 
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(88085 बाय ए7एग्जड30, /बब735--]955-- [॥828९९ 986 वा 
३. वही; पृष्ठ, २६। डे. बह्ी, पृष्ठ १६।॥ 
५ अग्मजी हिन्दुस्तान टाइम्स, २५ सिल्वर, १९६० । 
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_ 


आज की आधुनिक सश्यता में पलनेवाले बच्चे रात्रि में सपने में प्रायः वह सब कुछ नहीं 
देखते जो दिन में या जाग्रत अवस्था में देखते है । नतो वे हवाई जहाज की यात्रा नीद 
में करते हैं, न ट्रेन में । प्राय: सभी बच्चे, सभी देशों के, अंधे रे से डरते हैं । सभी छोटे वब्च 
जंगल, जंगली जानवर, भयावह जानवर, पहाड़, चदी, समुद्र श्रादि का दृश्य देखकर सपने 
में रोते हैं । जब कोई उनको सपने में ही उस स्थिति से निकाल लेता है तो वे प्रसन्न होकर 
मुस्करा पड़ते हैँ । सभ्यता के युग के बच्चे आदिम निवासियों की परि स्थिति में पहुँच 
जाते हैं। मनोवैज्ञानिकों का कहना है कि चूंकि मानव-समाज उसी स्थिति से गुजरकर 
आज सभ्यता की स्थिति में आया है, इसलिए अ्रवोध बच्चे के मन पर उसके णै शवकाल में, 
हजारों वर्ष पहले का संस्कार ही खेल रहा हैं । कहने का तात्पर्य यह कि दूसरे शब्दों में 
श्राज के पश्चिमी मनोवैज्ञानिक यह मान गये हैं कि मन का संस्कार अ्रद्धं-निद्रित अवस्था 
में तरह-तरह के स्वप्न उपस्थित करता है। जन्म-जन्मांतर के संस्कार मन को ढेंके हुए 
हैं। रात्रि के एकान्त में वे मन को संस्कारों की रंगशाला में खड़ा कर देते हैं । हम अपने 
भाचीन संस्कारों से परिचित नही हैं. । श्रतएव हम अपने सपनों को समझ भी नही पाते । 
इसी लिए बहुत-से सपने रहस्य वने रह जाते हैं। जिसप्रकार जाग्रत अ्रवस्था में पुराने संस्कार 
मन के भोतर छिप जाते हैँ उसी प्रकार जागते ही प्राचीन संस्कारों की रंगशाला का दर्वाजा 
पेन्द हो जाता है। अ्रधिकांश सपने एकदम भूल जाते हैं । 
तकशास्त्र के भारतीय पंडितों का कथनथा कि बुद्धि की एक अवस्था का नाम 
अविद्या' है। इसी अवस्था में स्वप्न होते हैं । स्वप्न के तीन कारण है--- 
(१) असमवायिकारण--स्वप्न ही स्वयं कारण है। 
(२) निमित्त कारण--धातु (वात, पित्त, कफ )-दोप या अदृप्ट--दैव के कारण । 
(३) समवायिकारण--आत्मा के कारण । 
सपना देखा, सपना हुश्ा--यानी स्वप्न स्वयं अपना कारण है । इस बात को पुप्ट 
किया है, प्रशस्त पादाचार्य ने । वे कहते हैं कि स्वप्न केवल स्मृति ही है । सपने में हम 
अपने पिछल्ने ज्ञान को फिर से दोहरा लेते हैं । तर्कसंग्रह के टीकाकार नीलकंठ इस मत 
को नहीं मानते । न्यायलीलावती' में निस्संकोच लिख दिया है कि “मिथ्या ज्ञानों की 
पारावाहिक परम्परा ही स्वप्ल-ज्ञान है ।” प्रशस्त पादाचार्य स्वप्न की स्पप्ट व्याख्या 
ऊरते हुए लिखते हैं--..“इन्द्रियों के द्वारा मानसिक अनुभूति ही स्वप्न है। दिन भर 
हैडिपूर्वक अपने शरीर के द्वारा अनेक कार्य करने पर मनुष्य शान्त होकर या भोजन 
पचाने के लिए विश्वाम ग्रहण करने जाता है । उस समय अदुष्ट की अतवरय चेष्टा से 
आत्मा और अन्त:करण का सम्बन्ध होता है । हृदय के भीतर इन्द्रिय-शून्य-प्रदेश में मन 


निश्चल होकर बैठ जाता है । इस दशा को हम 'प्रलीन-मनस्कः कहते हूँ । इस दशा में 
२१ 
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इच्द्रिय-समुदाय स्वय ही शान्त हो जाते हूँ । प्राण श्रौर भपान अपना वाम करते रहते है । 
आत्मा और मन के सयोग का ही एक फल स्वाप' यानी सोना है। उससे तथा अनेक 
प्राचीन सस्कारो से श्र-विद्यमान विषया में भी (भविष्य के बारे में भी) प्रत्यक्ष धटना के 
समान ज्ञान होता है”! 
वैशेषिक्सूत्र की दूसरी टीका के क्यनानुसार* स्वप्त ज्ञान वे तीन प्रकार है--१ 
सस्कार से, २ धातुदोप से तथा ३ अद्ृष्ट से । सस्वार से ज्ञान का उदाहरण यो दिया णा 
सकता है कि कामी पुरुष या ऋ्ुद्ध पुरुष जो बातें सोचता है, उन्हें ही रात में सपने में देखता 
है। या, जैसे महाभारत भ्रादि की कथा जाग्रत भवस्था में सुनी गयी झौर रात में उसकी 
घटनाएँ दिखाई पड़े । 
धातुदोप से विचित्न स्वप्न होते है, जैसे यदि शरीर में वात वायु-का दोप झ्रधिक हो 
तो रात में प्रासमान में उड़ता, जमोन पर दौडना, जगली जानवरो का भय श्रादि दिखाई 
पड़ता है। पित्तदोप से आग लगना, भाग की लपतो में फेंसना, स्वर्ण वे पहाड पर चढना, 
बिजली चमकना झादि दिखाई पडता है। कफदोप से समुद्र या नदी में ते रना या डूबना, 
वर्षा, झरना, फ़ुहारा, सफेद पहाड झादि दिखाई पडता है । 
स्वप्त ज्ञान का तौसरा प्रकार है--अदृष्ट से । इसमें इस जन्म के, पूर्वजम्म के, भपने 
जन्म-जन्मातर के सस्कार के अनुसार, अपने घाभिक जीवन के अनुसार रात्रि में शुभ या 
अशुभ सूचना देनेवाले प्रतीक दिखाई पडते हैं । दिन में भी स्वप्न होते है, पर वे उतने 
प्रभावशाली नहीं होते । वैशेषिकसूक्ष के प्रनुसार स्वप्न के नीचे लिखे शुभ प्रतीक है-- 
१ हाथी पर चढना! २ छत्न धारण करना । ३ पर्वत पर चढ़ना। ४. खीर 
खाना या राजा का दर्शन होना । ट 
अशुभ प्रतीक है-+ 
१ तेल लगाना, २ कुएँ में गिर पडना, ३ ऊंट या गधे पर चढना, ४ कीचड में 
फुसना या ५ अपना विवाह देखना-ये सब घोर अशुभ प्रतीक है ! मत्स्यपुराण में स्वप्नो 
का शुभ भ्रशुभ तथा फल काफी विस्तार से दिया गया है ।* किन्तु, प्रशस्तपाद आदि की 
व्याख्या से यह स्पष्ट है कि सन के सस्का रवश तथा धातुदोष से होनेवाले सपनो का कोई 
फल नही हो सकता । फल तो “भ्रदृष्ठ वाले स्वप्न से होगा--तीसरे प्रकार के स्वप्न से । 
झतएव हर एक स्वप्न को प्रतीक मानना गहरी भूल होगी । जब तक वैद्य या डाक्टर यह 
न तय कर दें कि तीन प्रकार मे से क्स प्रकार का स्वप्न है, उसके फल या परिणाम की 
छानबीन नहीं हो सकती ॥ 


१. बैसेपिकदत्नों पर प्रशस्दपाद भाष्य । 
२. चैज्लेषिकपृत्र--उपस्थार थैका । ३ मत्स्यपुराण, अध्याय रएर। 
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स्वप्त को कोरी माया माननेवालों के लिए भी उसका कोई महत्त्व नहीं है-- 
सायमात्न तु कात्स्त्येनाभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ ॥४ 


इहदारण्यक उपनिपद्‌ में भी स्वप्न को इसी प्रकार मिथ्या माना गया है । जो चीज़ 
नहीं है, उसको भी मन अपने से गढ़ लेता है ।' सांख्य और अद्वैत वेदान्ती कहते है कि संस्का र- 
मात से वृद्धि का विभिन्न विषयों का आकार धारण करनेवाला परिणाम ही स्वप्न है । 
अधिकांश वेदान्ती स्वप्न-दृष्ट विषय को स्वेथा मिथ्या मानते हैँ । किन्तु, सभी वेदान्ती 
स्वप्न को असत्य नहीं समझते । आदि गुरु शंकराचार्य ने भी सपने मे हाथी पर चढ़ना 
बुभ तथा गधे पर चढ़ना अशुभ माना है ।* छान्दोग्य उपनिपद्‌ ने भी स्वप्न के शुभ तथा 
प्रशुभ प्रतीकों का समर्थन किया है । लिखा है--- 


“यथा कर्मसु काम्पेषु सित्रियं स्वप्लेडसिपश्यति । 
सर्मुद तत्र जानीयात्तस्सिन्‌. स्वप्तनिदर्शने ॥7 


(छान्दोग्य उपनिषद्‌ ५,२,६) 


अर्थात्‌ “काम्य कर्म करते हुए यदि स्वप्न में स्त्री (सुलक्षणा) को देखे तो कर्म की 
सफलता निश्चित है।” 
. लैराणोंें भी स्वप्न की जो व्याख्या की गयी है उसके अनुसार परमेश्वर की इच्छा 
से जीव को अपने मनोगत संस्कार दिखाई पड़ते हैं, यही स्वप्न है । 


मनोगतांश्च संस्कारान्‌ स्वेच्छया परमेश्वर: । 
प्रदर्शशति जीवाय स॒ स्वप्न इति गोयते ॥* 


यदि परमेश्वर की इच्छा से जीव को अपने मनोगत संस्कार दिखाई पड़ते हैं तो उनका 
हम होगा | संस्कार वड़ी विचित्न तथा व्यापक वस्तु है । यह झगें-पीछे सब काल की 
की तस्वीर खींच देता है। मनओऔर बुद्धि के साथ जो कुछ है वह संस्कार ही तो लगा 
हैत्रा है। जिस समय संस्कार घूटठ जाता है, संस्कार से मुक्ति मिलती है, उसी का नाम 
साक्ष है; टतएव संस्कार 'प्रतीक-रूप में भविष्य की सूचना भी दे सकता है । पर, 
१ 
२ 


अह्मयत्त, अध्याय ३, पाठ २, सूच्च ३। 
॥५ 


रह यत्र का ही ० 
से यत्र भ्स्वपिति*न सत्र रथा न रथयोगा न प 


चः न्धानो भवन्ति अथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः 
उजते--्र० उप० । ; 


न्श्प 


ध्शच कप 
* प्षत॑ं स्वप्नाध्यायविदः _ 
शारोरक भाष्व---शंकराचार्य 
* न्यावकोश, पृष्ठ १०५४। 
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शे२४ ब्रतोक-शास्त्र 


सबसे कठिन बात है उस प्रतीक को, उस सकट को, उस भाषा को ठीक से समझ सकता । 
परश्चिम्रीय विद्यान्‌ जिस चीज को केवल भौतिक दुष्टि से देखते है, जो मन तया सत्वार 
की मर्यादा को नही समझते, वे स्वप्न के प्रतीक को भी ठीक से नही समझ पार्येंगे । जिस 
की जैत्षो बुद्धि होगो, वह वैसा हो समझेगा । 
केामवासना को हो जोवन का सार-तत्तव समझनेवाले तथा मनुष्य के सभी कार्यों 
को कामवासना से सम्बद्ध करनेवाले डॉ० फ्रायड वला, साहित्य, लिखने में भूल हो जाना, 
जवान से अनाप शनाप बार्ते निकल जाता--यानी जीवन की प्रत्येक धटना को उससे 
सम्बन्धित समझते हैं । मनुष्य की अतृप्त इच्छाएँ ही सब वाता में प्रकट हो जाती है । 
मानव के मन के भीतर का सघर्प इन्ही झतृप्त इच्छाओं के प्रनुसार, जीवन की समूची 
शवित, केवल वासना की प्रेरणा से सण्चालित होती है (४ डॉ०जुगने फ़ायड के विचारा 
का काफो तकंपूर्ण खण्डन किया है ।' फ्रायड का मत था कि मानव के सन की समूची 
इच्छाएँ कामवासना से, यौनेन्द्रिय से सम्बन्ध रखती हैं । पर डॉ० जुग ने इसका खण्डन 
करते हुए सिद्ध किया है कि मनुष्य की काम प्रेरणा के भ्रतिरिकत उसकी वास्तविक इच्छा 
कही अधिक व्यापक है। उसमें झआत्मश्लाघा, सामाजिक, धार्मिक तथा रचनात्मक 
प्रवृत्तियाँ भी सन्रिहित हैं । इसी लिए अज्ञात मानस--अ्रचेतन अवस्था के विचार सचेत 
मानस या सचेतन भ्रवस्था के विचार हो सकते हैं । मानव-स्वभाव की इस सत्यता को 
पंटनम नामक विद्यान्‌ ने भी स्वीकार किया है । वे लिखते है कि “मै भी शुरू में वेशानिक 
विश्लेपण से यही समझ पाया था कि प्रतीको की तह में अतृप्त वासनाएँ-कामुक वासनाएँ 
विशेषत छिपी हुई हूँ । पर, धीरे-धीरे मे इस नतीजे पर पहुँचा कि ऐसा कहता एक- 
तरफा बाव हीगी । केवल ऐसी वात हो नही है । इसके अलावा झौर कुछ भी है. /* 
इसौ ज्िए कहा जाता है कि अज्ञात मानस में जो प्रतीक बनते है, वे मनोवैज्ञानिक सत्य को 
प्रतिपादित करते है । सानव-जीवन का पय-प्रदर्शन करनेवाले ये प्रतीक होते है । 
स्वप्न में अज्ञात मानस भावी जीवन का पथ-प्रदर्शय करने के लिए इसी प्रकार प्रतीक 
बनाता रहता है। अ्रज्ञात मानस में मन हो भगवान्‌ की प्रतिमा की कल्पना करता 
है। अज्ञात मानस को यह कल्पना सचेत ग्रवस्था में देवमूत्ति का रूपधारण कर लेती 
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है। इसी प्रकार स्वप्न में मनुष्य का प्रतिभाशाली मन केवल वासना की अतृप्त बातों का 
प्रतीक नहीं बनाता । वह अपनी अनगिनत इच्छाओं तथा संस्कारों से खेलता है, उनका 
प्रतीक बनाकर शुभ या अशुभ भविष्य की सूचना देता या प्राप्त करता रहता है । 
फ्रायड स्वयं भी स्वीकार करते हैँ कि “स्वप्न एक मनोवेश्लेपणिक वस्तु है । इसका 
मनोवैज्ञानिक इतिहास है ।” जब अपने समूचे ग्रन्थ में वे स्वप्न को मनोवैज्ञानिक वस्तु 
पमबझते हैं तो उसका आधार केवल कामवासना को देना उनकी भूल थी । मनो- 
वैश्लेपणिक को इससे मतलब नहीं है कि सपने में क्या देखा । उसे इस वात की छानवीन 
“रनी है कि हमारे देखने के पीछे क्‍या है, उसकी पृष्ठभूमि क्‍या है ? वह स्वप्न-प्रतीकों 
की मन की वात तथा कामना से जोड़ना चाहता है। पर, डॉ० जुंग कहते है कि 
जिन के प्रतीकों को प्रतोक-हूप में ही लेना चाहिए । उनके स्पष्ट श्र्थ में नहीं जाना 
चाहिए। 
पह सत्य है कि भनुप्य के जीवन में ऐसी अवेक वदलती इच्छाओं में संघर्प मन के 
भीतर होता रहता है जिनको वह पूरा करना चाहता है, पर लोक-लाज, समाज का बंधन 
या निवम आदि के कारण पूरा नहीं कर सकता । अतएवं अपनी उन इच्छाओं को हम 
मन में दवाये रहते हैं। सचेतन मन या ज्ञात मानस को उन इच्छाओं पर आपत्ति है 
अतएव जाब्रत अवस्था में वह उन इच्छाओ्ों को दवाये रहता है । किन्तु, अज्ञात मानस, 
अचेतन अवस्था में, ऐसे विचित्र प्रतीक-रूप में उन इच्छाश्रो को प्रकट कर देता है कि कल्पना 


भी नहों हो पाती कि सपने में वैसी असम्भव वातें क्‍यों देखी गयीं, क्यों दिखाई पड़ीं । 
जागने 


+र उन वहुत-सी बातों का अर्थ समझ में नहीं आता ।* इसी लिए सपने में देखी 
गयी बातों का काफ़ी समीक्षण करना पड़ता है, काफ़ी विश्लेषण करना पड़ता है, तभी वे 
पमझ में झा सकती है । इसी लिए डॉ० जूंग का कथन है कि स्वप्न की वातों को प्रतीक 
उप में लेगा चाहिए । उनका शा््दिक भ्र्थ नहीं निकालना चाहिए । केवल भावना 
पया इच्छा के माध्यम से इन प्रतीकों को समझा जा सकता है । फ्रायड तथा डॉ० जुंग 
की विचारधारा में अन्तर केवल इतना ही था कि फ्रायड के अनुसार स्वप्न में अतृप्त वासना 
भा कामना की प्रतीक-रूप में अ्रभिव्यदित हं.ती है और जुंग के अनुसार स्वप्न “वर्तमान 
परिस्थितियों का व्यंग्य चित्र (कार्टून) है” और वह किसी उपमा द्वारा एक निश्चित 
नेतिक लक्ष्य वतला रहा है । चूंकि अजात मानस का विकास नहीं हुआ है, भ्रतएव उसकी 
भाषा भी विकसित नहीं है। अतएव स्वप्न के प्रतीक भी अस्पष्ट होते हैं। इसलिए 
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फ़ायड तो स्वप्न को अनृप्त वासना के सकु चित दायरे में बाँध देते हैं । पर जुग उसे वर्त- 
मान परिस्थिति के साथ भी जाडक्र उसवा क्षेत्र काफी व्यापक वर देते हैँ । जुग के 
अनुसार स्वप्न के द्वारा महान्‌ दाशनिक सत्य, सरल्प, भावों परिस्थित्ति, महत्त्वा- 
काक्षाएँ, दुसरे के मन की बात इत्यादि भी जानी जा सकती है । 
इस प्रकार भ्रज्ञात तथा ग्रवेतन अवस्था में मन की प्रतीकात्मक क्रियाओं का नाम ही 
स्वप्त है । स्वप्न प्रतोकात्मक होते है । जाग्रत भ्रवस्था में मत को किसी की घडी चुराने 
की इच्छा हुई। सचेतन मन ने श्रपने को ही इसके लिए फटकार दिया, धिवकार दिया ! 
पर, उप्त घडो की ममता तथा चोरी का भाव सन में छिपा रह गया । अब रात को सोने 
में वही व्यकित घंडा चोरी जाने वा रपना देखता है । यह घडा और बुछ नही, उस घडी 
काप्रतोक हुप्ना । डॉ० जुग का बहना है कि चूंकि हर एक व्यवित अपनी इच्छा 
तथा भावना को अपने में समेटे हुए है, इसी लिए वह नही चाहता कि उसके मन की वात 
दूसरे जान सकें । प्रतएंवं उसके स्वप्न भी प्रतीकात्मक होते हैँ ताकि हर एक उनको न 
समझ सर्क ।( हर एक व्यक्त की अपनी व्यक्तिगत वल्पना या पौराणिक गाया का नाम 
स्वप्न है। चूँकि हर एक की भ्रपनी कल्पना, अपनी इच्छा, अपना विचार पृथक भौर 
भिन्न होता है, अतएवं हर एक का स्वप्न तथा स्वप्न-प्रतीक भी भिन होता है । मानेव- / 
स्वभाव को यह विशेषता है कि बह 'प्रतीक-रूप में सोचता है ।' मन में प्रतीक बनाता 
रहता है श्रौर मोचता रहता है ।* इसी लिए वह्‌ प्रतीक-रूप में सपने देखता है । प्रतीक- 
रूप में मन से बातें करता है। जाग्रत अवरया में भी झगर हमको “घर जाना होता 
है” तो घर का प्रतीक मन के सामने बन जाता है 
हर एक ध्यक्तित के विचार, इच्छा, महत््वाकाक्षा , कामना, सभी भिन्न होते हूँ । 
इस विभिन्नता वे कारण कसी एक की भावना का दूसरे से मेल बैठाने में कठिनाई 
होती है । यह सही है कि मानव स्वभाव की विभिन्नता में ही एकता तथा एक-स्वरिता 
प्राप्त होती है, पर उसका झासानी से पता लगा लेना थौर एक निश्चित सिद्धान्त बना 
लेना कठिन है । सभी माताएं अपने पुत्र से प्रेम करती है, पर माँ-बेदे में झगड़ा भी होता 
है। सभी पत्नियों अपने पतियों से प्रेम करती हो, यह बात तो नही है। भावना मनुष्य क्के 
मत को कहाँ-से-कहाँ ले जातो है ) अज्ञात मानस को कलात्मक भावना स्वप्त में जाय 
उठती है । इसी लिए प्रसिद्ध दाशंनिक काट ने कहा था कि स्वप्न! अज्ञात मानस की 
स्वत बनी हुई कविता है। प्रसिद्ध कवि दाते जो कुछ स्वप्न में देखते थे, उसे कविता 
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का रूप देते थे । इसी लिए वे इतने महान्‌ कवि हुए ॥! इसी लिए दांते जो कुछ लिखते 
थे, उसमें कितनी कविता थी, कितना स्वप्न था, यह कहना बड़ा कठिन है । श्रस्तु, 
इस कथन से इतना तो स्पष्ट हुआ कि जाति, कुल, परम्परा आदि के अनुसार मानव की्‌ 
विचारधारा भिन्न-भिन्न होती है । एक कलाकार के, एक लेखक के, एक ब्राह्मण के, 
एक जूद्र के---एक मिल-मालिक तथा एक मजदूर के स्वप्नों का श्रर्थ भिन्न होगा ही। 
इसी लिए स्वप्न का अर्थ भी भिन्न होगा ।* इसी लिए स्टेकल' ने अपनी पुस्तक मे साफ़ 
लिख दिया है कि किसी स्वप्न-प्रतीक का सर्वव्यापक अर्थ नहीं हो सकता । फ़िस्टर ने 
इसका उदाहरण देकर सिद्ध किया है कि फ्रायड का यह कहना कि सपने में सर्प देखना 
लिग-प्तीक है, गलत है । सर्य अज्ञात मानस की “मृत्यु या हत्या सम्बन्धी दवायी गयी 
इच्छा का प्रतीक हो सकता है श्रथवा पत्नी की जहरीली जवान का भी | - 


इस सम्बन्ध में डॉ० जंग तथा डॉ० फ्रायड की विचार-प्रणाली में जो महान्‌ अन्तर है 
वह स्पष्ट समझ में भ्रा जाता है । डॉ० फ्रायड ने अपने युग में एक बड़ा भारी काम किया 
था। मनोवैज्ञानिकों ने अपने विश्लेषण में मन तथा आचरण पर कामुक भावना एवं 
ऐच्द्रिक लिप्सा के प्रभाव पर लेशमात्र भी प्रकाश नहीं डाला था । फ्रायड ने इस महान्‌ 
तथ्य की ओर संसार का ध्यान आकर्षित किया । पर, अपने इस प्रयत्न में वे जरूरत से 
ज्यादा उलझ गये । इसी लिए डॉ० जुंग ने उनकी भूलों को सुधारा । डॉ० जुंग के विचार 
भारतीय मनोवैज्ञानिकों के श्रधिक निकट है । उन्होंने एक स्वप्त की समीक्षा की है । एक 
: रोगी ने सपना देखा कि वह “अपनी माता तथा वहन के साथ जीने पर चढ़ रहा है । ऊपर 
पहुँच जाने पर उसकी वहन को बच्चा पैदा हुआ ।” डॉ० फ्रायड इसकी समीक्षा इतनी 
ही करेंगे कि जीने पर चढ़ना स्व्री-संभोग की कामना का द्योतक है । साथ में माता या 
वेहन का रहना उनके लिए इतना ही महत्त्व रखेंगा कि वह वात स्व्रीमात्न को ही प्रकट 
करती है। पर जुंग ने इस स्वप्न की पूरी समीक्षा करके यह फ़ैसला किया कि जीने पर 
पढ़ता उस पुरुष के जीवन में उत्कर्प का द्योतक है । बहन का साथ में रहना उंसके भावी 
स्त्री-प्रेम का प्रतोक है--भविष्यवाणी है । वहन को बच्चा होने का तात्पर्य केवल इतना 
है कि वह अपने द्वारा नयी पीढ़ी के निर्माण की सोच गया । साथ में माता भी है ।- उस 
रोगी ने स्वयं स्वीकार किया है कि वहुत दिनों से वह अपनी माता से मिला नहीं । उसकी 
उपेक्षा कर रहा है । उसकी इस भूल को अज्ञात मानस ने सपने में ठीक कर दिया । 
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श्श्े८ प्रतीक-शास्त्र 


उसे उसकी भूल वे लिए फ्टकार भी दिया उसे याद दिला दिया तथा भपनी माता 
को अपने उत्कर्ष में साथ में रखने की हिदायत भी दे दी ।* 
इसी लिए जुग ने कहा है कि जीने पर चढनता स्तो-सम्भोग का ही प्रतीक नही है । 
वह उत्थान तथा उत्क्ष का भी प्रतीक हो सकता है । डॉ० पद्म भ्रग्रवाल ने पलूगेल की 
पुस्तक से एक उदाहरण देकर वासना सम्बन्धी भावना का स्वष्न में क्या रूप हो जाता है, 
यह समझाया है। एक स्त्नी ने सपना देखा कि ' एक श्रादमी उसका पियानों बाजा ठीक 
करने श्राया । उसने बाजे को खोला । उसकी कडिया को भीतर से निकालकर उसमें 
विठाने लगा ।” इस स्वप्न का व्रिविध अर्थ हुआ । वह पियानो वाजा स्वत उस स्त्री 
का प्रतीक है । पियानो ठीक करनेवाला वह पुरुष है जिससे वह स्त्री अपनी वासना 
शात्त कराना चाहती है । कड़ियाँ विक्मल्कर डालने का भ्रर्य है उसके गर्भ में बीज 
धारण कराना । अब, हर एक व्यक्ति यदि वाजा ठीक करने का सपना देखे तो उसका 
भोग ही पर्थ होगा, यह कहना प्रनुचित बात होगी । 
अधिकाश लोग के निजी अनुभव में एक ही धर्थ में जो स्वप्न प्रतीक प्रक्ट हो, उन्हें 

व्यापक स्वप्न प्रतीक कहेंगे । बहुत से स्वप्त प्रतीक पौराणिक क्याओ्ो से बहुत मिलते 
जुलते हैँ । जैसे, फ़ायड ने भी सपने में पानी देखने का अर्थ सन्‍्तानोत्पत्ति माना है। 
पौराणिक भ्रादेश है कि जो स्त्री किसी बच्चे को जल में डूबने से बचा ले, वही उसकी 
असली माता होगी । इन्ही सब आधारो पर डॉ० पद्मा अग्रवाल ने बहुत से सर्व-मान्य 
स्वप्न-प्रतीक गिनाये हँ--*' 

(१) पाती में प्रवेश करना या वाहर निकलना---स्रन्तान-जन्म प्रतीक । 

(२) सम्राद्‌ तथा संम्राज्ञी देखना--पिता-माता प्रतीक । 

(३) यात्रा--मृत्यु प्रतीक । 

(४) वस्व--तगा रहने का प्रतीक । 

(५) प्राकृतिक दृश्य, कमरा, किला, महल, जेब, तितली--स्व्री-प्रतीक । 

(६) पिस्तौल, सूई, चारू, पेंसिल, मौतार--पुरुष प्रतीक । 

(७) गाँठ खोलना--समस्या सुलझाना ।* 

(८) पहरेदार--सचेतन क्रियाशीलता । 
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स्वप्म-प्रतोष 


हर 
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5! 
कम 
च्ब्म्ह 


टच के 


यदि सावधानी ने शब्ययन किया जाग तो गया स्पष्ट हो। जागेगा कि 


था परम श्मा पर नस भर 
 प्रृजन हमारी नसों मे 


४ साथ सादं दनिक घिए्यास का घनिस्छ सम्बन्ध है । संच्यता के रादि काल से अग्नि 
हक म् ह सीसः गे गर न्ज सीज 
भरा हुगा है । भतार बरिन देख-प्रतीद होगी हो । जो चीज 

70283 


५ म्नमे कामण रे, चारे स्थी-प्रनंग में हैं 
पे,बर चोद पटच्यस, पुरय रग सुण ४, चाट स्त्ना-प्रसग म हा था 


£ शक कर ५० तु बे ० स्लिए कह 7, है; कि हि 
नियो भनुनव में । अनएुव बढ सब प्रयय-प्रतीक हो गये । इसी लिए हम बह्ते हैँ कि 


व्यक्तियत नया सामालिक विश्वास के आधार पर प्रतीक बनते हैं । हम कहते है कि 
पराधिक कयात्रों का' तथा प्रतीकों का घना सम्बन्ध है । इसलिए भी कि “पौराणिक 
उयाओं और लो फविश्वासों का सम्बन्ध लोफ-समुदाय की धामिक जियाश्रो तथा जाहू- 


हने भ्रादि से भी अत्यस्त निकट का होता है ।” हैटले ने भी लिया है कि वस्तुओं 


की उसत्ति को समस्या के सम्बन्ध 


में मनुप्य की कल्पनाशमित ने समय-समय पर जो उत्तर 
दिये है पौराणिक कथाएँ उनका प्रतिनिधित्व करती हैं । जिसकी जितनी कल्पना- 
गवित्त जाग्रत्त जीवन में होगी, जिसका लोकबिश्यास जैसा होगा, जिसको अपनी 


पौराणिक गायाग्रों को जितनों जानकारों होगी, उसका अ्नात मानस भी स्वप्न में 
पैसा हो कार्य करेगा | 


अपनी पुस्तक में श्री शयामाचरण दुबे ने लोक-विश्वास की विचित्नता पर अ्रच्छा 
 दाला है। वे कुछ रोचक उदाहरण भी देते हैं / उनके अनुसार छत्तीसगढ़ 
ऊ कमार आदि जातियों का विश्वास है कि जब अ्रथाह जल-सागर के वक्ष पर पृथ्वी 
पैर रही थी, उसे स्थिर करने के लिए महादेव ने चारों दिशाग्रों में चार विशाल स्तम्भ 
"ड़ दिये और उन पर काली सुरही गाय का चमड़ा इस तरह लगाया कि पूरी तरह से 
वी कोर्ढेक ले । फिर भी चमड़े की चादर ढीली रह गयी । इसलिए महादेव ने भिन्न 
पैकार की कीले ठोंककर उसे ठोक कर दिया । अव पृथ्वी स्थिर हो गयी । वह चादर 
ही भ्राकाश है श्रीर महादेव द्वारा ठोंकी हुई थे कीलें ही भ्राकाश में तारे है ! 
सध्यश्रदेश के मंडला जिले के रहनेवाले सूर्य और चन्द्रमा को भगवान्‌ रामचन्द्र 
नेत्र समझते है । मध्यप्रदेश की एक जाति वंगा का विश्वास है कि जय पृथ्वी बन गयी, 
परस्थिर नहो सकी, तो भगवान्‌ ने भीमसेन को झाज्ञा दी कि उसे स्थिर करो । भीमसेन 


१. बही, ८५। 
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रेरे० प्रतीक-शास्त 


ने सोचा कि पहले तम्वाक्‌ पी लूँ तव इस काम को देखूँ ! उनके तम्बाकू के धुएँ से थ्रावाश 
बन गया तथा तम्वाकू की आग के भ्रज्वलित क्णो से झकाश के तारे बन गये । उत्नल 
के जुआग समाज का विश्वास है कि एक वार आदमी की जीभ पर एक बाल निकल आया । 
कुछ ही दिना में वह बारह हाथ लम्वा हो गया | जीभ के वाल से बेचैन होकर उसने 
प्रभु से प्राथंवा की कि उसे मुक्ति मिले। प्रभु ने उसके प्राण वापस बुला लिये । उसी 
दिन से आदमी मरने लगा । वह पहली मौत थी 

आगस्ट काटी के अनुसार पारिवारिक जीवन से जो हटूखला प्रारम्भ होती है, वही 
सामाजिक जीवन का रूप लेती है । वही जाति की शिक्षा का आधार बनती है । झादि 
काल से पारिवारिक जीवन कतिपय लोक विश्वासों वे वल पर बनता हैं। भतएवं 
पारिवारिक विश्वास जाति तथा समाज का विश्वास वन जाता है । बिना सामाजिक 
व्यवस्था वे समाज नही टिक सकता । बिना शासन के सामाजिक व्यवस्था नही टिक 
सकती । समाज के बिता शासन नहीं चल सकता । शासन के बिना समाज मही चल 
सकता ।* 
परिवार, जाति, समाज, शासन--यह सब कुछ लोक-विश्वास पर निर्भर है । घोह- 
विश्वास से इनका घनिष्ठ सम्बन्ध है । इसो लिए स्वप्न प्रतीक भिन्न सामाजिक जीवन में 
भिन्न होगे ही । उसी प्रकार पुरुप-स्त्री के विश्वास भी अपने-भपने दायरे में भिन्न हैगे । 
अपनी अतृप्त इच्छा था वासना को प्रकट करने के उनके साधन भी भिन्न द्वोते हैँ । 
उदाहरण के लिए हिस्टीरिया यानी वातोन्माद रोग को ही लीजिए । यह रोग श्राय 
स्त्रियों को होता है ) इसका दौरा झाता है, मूर्च्छा होती है, वक॒ यक होती है । जोश्स 
के झनुसार, ऐसे दौरे के समय जो वातें मुँहसे निकलती है वे शब्द रूप में भावनाओा वा 
प्रतीकीकरण है।' फ्रायड के धनुसार इस रोगीको प्रतीक्रूप में “अपनी भतृप्त 
वासना को व्यक्त करने का यही साधन है,” किन्तु, जब परिवार, समाज, जाति, शासन, 
पुरप स्त्री-योनि-भेद तथा लोक-विश्दास, इतने स्व पारणो से प्रतीक की स्याध्या करनी 
पड़ेगी तो फ्रायड की यह बात हमारी समझ में नही भाती कि “मनोविश्लेपण द्वारा ही हर 


एवं प्रतीव का स्थायी भर्य होता है।” 
वे लिखते हैं कि “स्वप्न की वात जानकर हम स्वप्न की व्यास्या स्वय मर लेते है । 
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स्वप्न-प्रतीक ३३१ 


स्वप्त देखनेवाला तो उलझन में ही रहता है कि स्वप्न का अर्थ क्या हुआ । अपने मन 
के भ्रतुसार, अपनी भावना के अनुसार, अपने विश्वास के अनुसार किसी दूसरे के स्वप्न 
को व्याख्या करने के कारण ही हम भूल कर सकते हैं । हमारा निश्चित मत है कि स्वप्न- 
भतीक का सर्वव्यापी तथा स्थायी अर्थ नहीं हो सकता । 


प्रतीक का उपयोग मनुष्य की कल्पना तथा बुद्धिमत्ता पर निर्भर करेगा । पशु और 
भनुष्य में भेद ही यह है कि मनुष्य को “प्रतीकात्मक कल्पना तथा बुद्धिमत्ता प्राप्त हुई है ।/* 
किन्तु मानव-प्रवोक की विशेषता इस बात में नहीं होती कि वे समान-रूप के होते हैं, सभी 
गीनव-अतौकों में समानता नहीं होती, वल्कि उनकी विभिन्नता ही उनकी विशिष्ट्ता 
है हर वस्तु के सम्बन्ध में मनुप्य अपनी धारणाएँ बना लेता है। उन धारणाश्रों 
को लेकर बुद्धि काम करती है । धारणा तथा बुद्धि के संयोग से भावना पैदा होती है । 
परणा के मूल विचार कल्पना की भूल का कारंण बन जाते हैं । धारणा के परिमार्जन 
से ही शुद्ध ज्ञान प्राप्त हो सकता है । धारणा के आधार पर ही उन्‍्माद हो सकता है । 
शरणा के आ्राधार पर ही स्वप्न होता है । किन्तु प्रत्यक्ष देखने तथा अनुभव से धारणाएँ 
पेदलती रहती हैं । भावना इतनी जल्दी नहीं वदलती । इसी लिए धारणा में स्थायित्व 
नहीं होता । भावना में अधिक स्थिरता होती है । लन्दन जाने की धारणा से बुद्धि 
" लन्दन का मानचित्र तैयार कर दिया । धारणा ने लनन्‍्दन की भावना पैदा कर दी । 
ट पर पड़े-पड़े सपने में हम लन्दन पहुँच जाते हैं और वापस श्रा जाते हैं । असल में 
वैड्धि के साथ भावना टिक जाती है और इसी लिए हम सपने में भी जो कुछ देखते है वह 
केवल नयी पैझ-बूझ या कल्पना नहीं है। उनकी तह में धारणा तथा भावना भी है ।* 
“है भावना तथा धारणा हर मनुष्य में भिन्न होती है किन्तु मनुप्य की समूची 
आरणा, समूचो भावना तथा समूची- प्रगति का एकमात्र लक्ष्य है आात्म-सुव्ति । 
532 पच्धनों से छुटकारा पाना | इसलिए जो कार्य जितना अधिक प्रतीकात्मक 
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शेशेर प्रतीक-शास्त्र 


होगा, वह उत्तता ही अधिक मानवीय होगा ।! मानव की सास्ट्ठतिक प्रगति थी मात्र 
के अनुसार ही उसके प्रतीक होगे । 

भारतीय विचारधारा के शनुसार इच्छा, जान, क्रिया तथा शवित के द्वारा ही 
घारणा तथा भावना बनती है । स्वप्न वे वास्तविक तत्त्व को समझने के लिए बिन 
भारतीय दर्शन का सहारा लिये भसली बात समझ में नही झा सकती । तत्रशास्त्र में 
इस विपय पर कापी ग्रवेयण विया गया है। ततालोक में ही लिय। है कि-- 


कालशवितस्ततो बाह्य नंतस्था नियत बपुः। 

स्वप्न स्वप्तें तया स्वप्मे सुप्ते सकल्पयोचरे ॥! आहि० ६-श्लो० १८३ 
समाधो विश्वसहारसृध्टिक्रमविवेचने । 

मितो5षपि किल कालाशो विदधत्वेन भासते ॥॥१८४ 


अ्र्यात्‌ प्रकट रूप में कालशवित होती है । बालशवित का कोई निश्चित स्वरूप 
नही होता । स्वप्न होने बै समय उसकी पहले की पूर्वाद्ध तथा वाद की उत्तरा्द्ध दशा में- 
तथा समूचे स्वप्नकाल में, सुप्त यानी सोने की दशा में, स्वतत्त रूप से सकल्प-विकत्प 
करने के समय, समाधि लगाने के समय तया सहारकाल में झति परिमित समय भी 
बहुत लम्बा तया विस्तृत मालृम होता है । वात्पयं यह कि जहाँ तक स्वप्न का सस्ब्स 
है, थोडे से समय में ही देखा गया स्वप्न काफी लम्बी घटना प्रतीत होता है । 

तब्ालोक में स्वप्न की व्याध्या करते हुए कई मार्क की बातें बतलायी हूँ ! भायुर्वेद 
में लिखा है कि स्वप्न गहरी नींद की दशा में नही होता । पर यह सभी स्वीकार करते: हर 
कि निद्रावस्था में जो कुछ देखा जाय, उसी का नाम स्वप्न है । तन्नानोक के अनुसार सौपुप्त 
अवस्था में, यावी सोने के समय शरीर के तत्व बिलीन हो जाते है, यात्री समाप्त 
हो जाते है और उही नप्ट हुए तत्वों से सम्बन्धित सपने का श्नुभव श्राणी को 
होता है ।! इसलिए स्वप्नावस्था से यहले सुयुष्ति दशा, यानी नीद का झा जाना 
ज़रूरी है ! सिद्ध हुआ कि स्वप्न का कारण निद्रा है । यदि शयन-दशा में ततत्‌ तश्वो का 
लय न माना जाय तो शयनकाल में तत्तत्‌ तत्वानुरूप स्वप्न का अनुभव नही हो सकता 
है। उदाहरण के लिए, सौने के समय जव शरीर से पृथ्वी-तत्व का लय हो जाता है, 
विनाश हो जाता है, तभी पर्वेत पर चलना, घूमना, चढना, आदि स्वप्न का अनुभव 


१ वहीँ पृष्ठ ३०५। 
२ सौपुप्ते तत्त्तलीनत्व स्फुटमेव दि लड्ष्यते। 
अन्यथा नियतस्वप्नसरध्टिजॉयते कुत ॥ 


--तत्राछ्येक, दशमाहिक्म्‌ । इच्ये० १७३ । 


स्वप्न-प्रतीक ३३३ 


ग है । जल-तत्तत का विनाश हो-जाने पर समुद्र, नदी, आदि में तैरना इत्यादि स्वप्न 
बाई पड़ता है । 
शयन के लिए जाने के समय मन में जिस प्रकार के गृण की, यानी सच्तव, रज या तम 
अ्रधानता होती है, वैसा स्वप्त दिखाई पड़ता है । यदि 'सुखमहमस्वाप्सम्‌-- 
गी सुखपूर्वक शयन किया, इस प्रकार कौ स्मृति होती है तो सत्त्व गुण की प्रधानता 
। 'दुःखमहमस्वाप्सम्‌”----कष्टदायक निद्रा में सोया--की प्रधानता रजोगुण-प्रधान 
। ॥ “त किचिच्चेतिवानहम्‌”--कुछ ज्ञान नहीं हुआ--यह तमोगुण हुआ ।* वैसे 
चित्र स्वप्त में आते हैं । 
आगे चलकर फिर लिखा है कि पं चभूत तत्त्वों से सम्बन्धित स्वप्न अधिप्ठान कारण, 
पी ग्रात्मा में ज्ञानकूप से अनुभूत किये जाते हैं । ये स्वप्न वैकल्पिक पथ, यानी भावना 
अनुसार होते हैं। भावना के अनुरूप होने से उस स्वप्न की प्रतीति भावनानुरूप ही 
पी है। लोकप्रसिद्ध ऐसे स्वप्न प्राय: विशेष रूप से देखे जाते हु । स्वप्न अवाह्य-रूप, 
नी अन्त:करणमें अनुभूत होने से इनका (स्वप्न का) तथा भावना का मेल रहता है । 
विना के अनुसार स्वप्न होता है । 
किस्तु भावना के अनुरूप स्वप्न होते हुए भी उसे दो प्रकार का माना गया है । 
श्चा है स्वप्न जागरा । इसकी प्रतीति उत्प्रेक्षा, स्वप्न, संकल्प, स्मृति, उन्‍्माद, काम, 
कि, भय और चोरी आदि कार्य या दशा में होती है । ऐसा प्रतीत होता है जैसे 
गते हुए वैसा काम कर रहे हों । सव चीजें साक्षात्‌ दिखाई पड़ती हैं। इसी लिए इसे 
>प स्वप्न कहते है । दूसरी श्रेणी का नाम केवल “स्वप्न” है । इसमें प्रतीक रूप में कुछ 
तें दिखाई पड़ती हैं जो कल्पना तथा भावना के मेल से वनती हैं । इनमें वह स्पप्टता, 
रह अत्यक्षता नहीं है । इनका अर्थ समझने की जरूरत पड़ती है ।* 
ऐसे स्पष्ट “स्वप्न” को ही स्वप्न” की संज्ञा दी गयी है। ऐसे स्वप्नों में भी उत्प्रेक्षा, 
।मवासना, शोक, सुख आदि सभी की अनुभूति अंतःकरण में होती है, पर उनका ज्ञान, 
* संपुप्तमपि त्ित्रं च स्वच्छास्वच्छादि भासते । 
असराप्स सुखमित्यादि स्वृतिवैचित्यदर्शनात्‌ ॥ 
ऋचपही, १७४ 


* तल्ल्वप्तो सुख्यतो झ्षेयं तत्य वैकल्पिके पथि। 

वैकल्पिकपथथारुद वेध्य. साम्यावभासनात्‌ ॥ 

लोकरुड्टोष्प्यली स्वप्नसाम्यं चावाहयरूपता । 

उद्मेक्षास्वप्नसंकल्पस्मृत्युन्मादादिदष्टिपु | 
डततेत्रालेक--१ ०-इले०, २४८, २४९ 


रे३४ प्रतोक-शास्त्न 


उनका भ्रर्य स्थिर करने के लिए काफी परिश्रम करना पडता है। सव लोग उसका 
अर्थ नही लगा सकते ।* 
स्वप्न की सृष्टि की व्याख्या करते हुए आचाय॑ ग्रभिनवपाद गुप्त लिखते है कि श्रात्मा 
में उत्पत होनेवात्ने विचादा से स्वप्त की सृष्टि होती है । झतएव स्वप्न सम्बन्धी विपय 
आंत्मा से सम्बन्धित है , इन्द्रियों से नहीं। स्वप्न में देखा गया विपय बार-बार 
दिखाई भी नही देता | एक ही स्वप्न को सभी लोग नही देखटे; नही देख सकते । 
इसलिए स्वप्न ' सर्वंजनसवेद्य” नही है ।यही कारण है कि जाग्रत दशा में जो कुछ हम 
देख रहे है, स्वप्त उससे भित होता है । सपना लबाकाल यानी भोक्ता यानी देखनेवाले 
का ही विपय होता है भ्रोर वह भी अस्थिर । स्थिर रूप से रवप्न नही देखा जाता ।* 
ग्रन्त करण में देखी गयी चीज काल्पनिक नही हो सकती । उसका मन-बुद्धि-भावना 
के सथोग से सत्तत, रज, तम गुणों के विकल्प से, वास्तविक रूप या आधार होता है । 
इसो लिए स्वब्त-प्रतीक का अपना विशेष भहृत्त्व है । तत्ालोक के अनुसार पूर्णचिदानल्द- 
स्वरूप शिव में स्वप्न ज्ञानशक्ति-रूप है | जाग्रत स्वप्न में--यानी पहली श्रेणी के स्वप्न 
में यह शक्ति क्रियाशक्ति रूप में है। सुपुष्ति यानी निद्रा की भ्रवस्था बीज भूमि है। 
ये शक्तियाँ उस शिव में वास्तविक रूप में वर्तमान हैं । ये शक्तियाँ लाक्षणिक नहीं है । 
काल्पनिक भी नहा है । अतएव इनकी सत्ता को स्वीकार करना होगा । इनको टीय से 
समझना होगा । अतएव स्वप्व कोई साधारण वस्तु नही । चिदानर्दस्वरूप शिव में 
स्वप्न ज्ञानशक्ति रूप है ।* 
ज्ञानशकितः स्वप्न उक्त क्षियाशवितस्तु जागृति, । 
नचबमुपचारः स्यात्‌ सर्व तद्बंबवस्तुत- ॥ 
भारतीय विद्वानों ने जिस ऊँचे दर्शन की श्रेणी में स्वप्न को पहुँचाकर उस पर विचार 
किया है, वहाँ तक पश्चिम के पद्धित पहुँच नही सके । इसी लिए वे स्वप्न के भौतिक प्रतीक 
तक ही रह गये । यदि वे मन की प्रवृत्तियो का प्रधिक गहराई से अध्ययन करते तो झत < 
करण में उठे हुए विचारी के प्रतीवो की मर्यादा को भ्रधिक अच्छी तरह सभझ सकते । 


5 विस्पृष्ट यद्देवजात जाग्रस्मुस्यतत्रेवः तद्‌। 

यक्तु सत्राष्य विस्पष्ट स्पष्टाविष्ठाद भासते॥ 

विक्त्पान्तरगे बेच सत्रवप्मपदमुच्यते । 

सदैव तस्व बेत्येव र्वप्मेपेद बराह्यतामूु॥ -त्त्रालोझ--?०-शो? २५०१५१ 
२... आत्मसय्ल्पनिमाण. स्वामी जागरिपर्यय । 

लयावाल्स्थ भोगोउसौ मल्कर्मदशान्न दु॥ "-बदी, छो० २९० 
६] सन्नालोक, दशमादिवम्‌ | छो? ३००। 


स्वप्न-प्रतीक शरण 


मत तया बद्धि के विवेचकों ने चित्त-विक्ृति' और उन्माद की दशा तथा स्वप्त की 
दशा को कभो-कन्नी एक में मिला देने की भूल की है । चित्त-विक्ृति एक रोग हाता है । 
वोमारो सहज इच्छा तथा आदर्णवाद में संघर्प होने के कारण पैदा होती है । ऐसी 
वीमारो प्राय: अन्तर्मुखी प्रवृत्तिवालों, आत्म-निरीक्षण की प्रवृत्तिवालों; अपने चित्त को 
खोीचकर भीतर की ओर ले जानेवालों को' होती है । मन किसी ओर जा रहा है, विवेक- 
वृद्धि किस्ती और ओर जा रही है, दोनों में संघर्प होता है । आदमी अपने चित्त में घोर 
असमंजस का अनुभव करता है । उस दणा में उसे चित्त-विकृृति होती है । यह बीमारी 
प्रायः वातरोगी को होती है । चित्त पर उलझन के वोझ के कारण अनिद्रा, थकावट, 
पेट में खराबी, बदन में पीड़ा, सिर में दर्द, चिड़चिड्भापन, उदासी, गठिया, वातरोग--ऐसे 
नजाने कितने रोगहोजाते हैं । स्त्रियों में हिस्टीरिया की बीमारी भी प्राय:इन्ही कारणों 
से होती है । ऐसे रोगी को अपनी अतृप्त इच्छा तथा आदर्शवादिता के संघर्ष के कारण 
जागते-उठते तया सपने में भी तरह-तरह की चीज़ें दिखाई पड़ती हैं । किन्तु, रोग के 
कारण उत्पन्न स्वप्न प्रतोक नहीं मानें जा सकते, रोग का कारण जानने में सहायक हो 
सकते हूँ । 
यदि किसी स्वस्थ स्त्नी ने सपने में देखा कि कोई व्यक्ति नंगी तलवार लेकर उसके पीछे 
दौड़ा तो यह वहुत कुछ कामुक स्वप्न है । असल में वह स्त्री किसी से प्रेम करती है । 
उससे संभोग की इच्छा रखती हैं । “तलवार से हमला” उसकी इस कामना का प्रतीक 
हैँश्ना । इसके विपरीत, एक दूसरी सुन्दर स्त्री है जिसका पति फिल्म-डायरेक्टर है । 
अपने काम से छूट॒टी पाकर काफ़ी रात वीते घर आता है । स्त्री को यह वात बहुत खलती 
थी। पर वह अपनी नाराजगी खुलकर प्रकट करने का साहस नहीं करती थी । अपना 
पतया असन्तोप प्रकट करने के लिए वह नित्य सिर में दर्द तथा शरीर में रक्त की कमी 
का वहाना कर देती थी । धीरे-धीरे उसे सिर में दर्द रहने लगा । वह पीली पड़ गयी । 
वीमार-सी मालूम पड़ी, पर डाक्टर ने उसके शरीर में कोई रोग नही पाया ॥* स्पष्ट 
हे कि अतृप्त वासना से उसको यह वीमारी हुई । उसके मन में यह शंका समा गयी कि 
उसका पत्ति फिल्‍म ऐक्ट्रेसों के साथ प्रेम-लीला करता रहता होगा । 
इसी प्रकार, अनेक कारणों से कुछ के मन में अनायास भय यानी वहम समा जाता 


है। ऐसी आशंका भूत की तरह मन के पीछे लग जाती है । किसी दुर्वल-स्वभाव व्यक्ति 
नें देख लिया कि किसी को साँप ने काट खाया है । उसके.-मन में सर्प का भय बैठ गया । 


सोते-जागते वह साँप का सपना देखा करता है । जिस प्रकार ऊपर लिखी स्त्री का रोग 
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उसकी गतृप्त वासवा का प्रतीक है, इसी प्रदार इस व्यक्ति का भय उसकी मृत्यु-प्रेरणा 
क्प्रतीक है । फ्रायड ने एक व्यक्ति का वर्णन किया है कि जब वह बारह वर्ष का था, उसके 
मन में १३ को सब्या के भ्रति भय समा गया । यह भय इतना बढा कि वह १३ नम्बर के 
किसी कमरे में तही ठहरता था । अपने मकयन से १३ वे मकान ने सामने नही जाता था | 
महीने की तेरहवी तारीख को वह अपना कमरा नही छोडता था । अग्नेजी में सत्ताईसर्वां 
को 'ए5९पापए 50ए87४) कहते हैं । इसमें १३ अक्षर हैं । प्रतएवं सत्ताईसवी तारीख 
को भो वह झपते कमरे से वाहर नही निकलता था । यदि क्सी कमरे में मेज, कुर्सी ्रादि 
पर जितने व्यक्षित बैढें हो, उनकी सख्या १३ हो जाती तो वह कमरे से भाग जाता था । 
यदि घडी ने दस का घटा वजाया और कमरे में ३ आदमी वैठे रहें तो १३ वी रुस्‍्या हो 
जाती थी। उसे वडी बेचैनी हो जाती थी । हर १३ वें मिनट उसका चित्त उद्विग्न हो 
उठता था। बाइविल का तेरहवाँ सूवत भी वह नही पढता था । 
उसके इस भय के कारण की विवेचना करना कठिन हो जाता है । हो सक्ता है कि 
उसके अज्ञात मानस में १३ की सख्या के साथ कोई गुरुतर अपराध छिपा हो। हो 
सकता है कि उसके पूवजन्म के सस्कार में १३ की सख्या के साथ कोई भयानक सम्बन्ध 
रहा हो । पर उसक्ता यह भय किसी विचित्न घटना का प्रतीक अवश्य है । भ्रनुचित 
भय से एक प्रकार वा उन्माद पैदा हो जाता है जिसे ग्ग्रेजी में पैरानोइया। कहते हैं 
फ्रायड ने इसका एक उदाहरण दिया है । एक स्त्री का किसी पुरुष से अनुचित सम्बस्ध 
था। दोता में बडा प्रेम था । एक दिन दाना प्रेम कर रहे थे कि रत्ी को ऐसा ग्राभास 
हुआ कि खिड़की के बाहर फोदो खीचने की “टिक” ऐसी आवाज़ हुई है । उसके प्रेमी ने 
उसे बहुत समझाया कि यह उसका भ्रम है, पर उसके दिल में बात बैठ गयी कि उसे जलील 
करने के लिए तया हमेशा मुदूठी में रखने वे लिए उसके प्रेमी मे श्रपने मिलन का फोटो 
बिचवा लिया है। उसका यह भ्रम नही गया ! झगड़ा शुरू हुआ, चलता रहा, सम्बन्ध ही 
टूट गया । इस उन्‍्माद या बहस की यदि समीक्षा की जाय तो कारण स्पष्ट हो जायगा । 
वह स्त्री मन ही म॑न अपने प्रनुचित सम्बन्ध से भयभीत थी । वह सम्बन्ध के लिए भपने 
को थधिक्‍्कारा भो करती रही होगी ) भादर्श तथा वासना का ऐसा संघर्ष मय का हूप 
घारण वर उसके थाप का प्रतोक बच गया । भ्रज्ञात मानस या मन के सस्वार मे कारण 
हम प्रपते दोष-पाप से अनेक मानसिक चित्र बनाया करते है । किसी की हँत्या मे रनेंबाले 
बी प्राय मृत व्यकित का प्रेत खड़ा दिखाई देता है । भूत प्रेत वे सम्बन्ध में झधिकाश 
कथाएँ सानसिक चित्रमात्र हैं | विसी वस्तु वी सत्ता न होते हुए भी हम उसवी सत्ता 
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हे 


बना लेते हूं । मन की भावना को विस्तृत रूप दे देने का नाम ही वह “बहम' है, आशंका 
है, मानसिक चित्र” है, जिसकी कोई सत्ता नही होती । 

ऐसो आशंका के विपरीत भी एक भावना होती है जो मनुप्य की अत्यधिक झहभावना 
से उत्पन्न होतो है । ऐसे बहत-से स्त्री पुरुष मिलेंगे जो घंटो आइने में श्रपना ही रूप देखा 
फरेगे। उनका अहंभाव इतना अधिक बढ़ गया है कि वे अपने से ही प्रेम करने लगते 
हैं। कुछ ऐसे होते हैं जो अपने में ही कई प्रकार का व्यवितत्व उत्पन्न कर लेते है । वे 
इप्प-भाव, स्त्री-भाव, वाल-भाव, तीनो के प्रतीक वन जाते हूँ | विद्या, सुख, नाच-रग, 
पेभाग आदि में कितने ही पुरुष स्त्रियों का-सा कार्य करते है तथा स्त्रियाँ पुरुषो के समान 
काय करती हैं। 
हे भत की विचित्र गति है। बद्धि का रूप इतना सूक्ष्म तथा गृढ़ है कि उसकी गहराई 
मे पैठना बड़ा कठिन है। फिर भी, मनोवैज्ञानिक उसके सम्बन्ध में वरावर खोज करते 
जा रहे हैं। यह सृष्टि परमन्नह्म परमात्मा का प्रत्तीफ है । इसी प्रकार मनुप्य भी संसार 
में जो कुछ कर रहा है या करता है, चाहे भाषा हो, कला हो, साहित्य हो, उन्‍्माद हो 
जिप्न हो, सब प्रतीकात्मक है । श्रन्तर केवल इतना ही है कि यों तो भ्रन्ततोगत्वा सभी 
प्रतोक संसार के समान ही नाशवान्‌ हैं, पर उनमें से वास्तविक प्रतीक स्थायी तथा व्यापक 
अभवाले होते हैं और वहुत-से प्रतीक व्यापक भ्र्थ नहीं रखते । भ्रधिकांश स्वप्न-प्रतीक 
यापक अर्थ नहीं रखते । 


॥॥॒ 


र्र 


भतीक और अज्ञात मानस' * 


मन की जितने प्रकार की यति हो सकती है, उतने प्रकार के अतीक हते है यथा 
बन सकते हैं। मन वेवल वासना का स्थल या क्रीडा-भूमि नही है । इसमें ऊँचे से ऊँचे तथा 
भ्रच्छे से मच्छे विचार उत्पन होते रहते हैं । फ्रायड वला को मन के भीतर छिपी वासता 
तथा कामना का प्रकट प्रतीक मानते थे ॥ चित्रकला को भी वे इसी दृष्टि से देखते ये । 
प्रश्मात मानस की कामुक प्रेरणा के कारण भी कला तथा चित्नकला उत्पप्त हो सकती है । 
पर मनुष्य के हृदय में इनसे कही मधिक उदार, सुन्दर, पविद्व तथा दैवी जे रणाएं भी उठती 
रहती है । कला, साहित्य तथा चित्रकला जीवन की भन्य प्रेरणाओो के भी प्रतीक है । 


असल बात यह है कि विचार वे समूचे व्यापक क्षेत्र में प्रतीक ही प्रतीक है । णिसे 
आज हम भाषा कहते है, वह शुरू-शुरू में बया थी ? केवल सकेतमात्न,प्रतीकमात्र थी | 
जब भाषा प्राज फी तरह विकसित नही हुई थी, हम झपने विचार, भपनी इच्छाएँ, भ्रपनी 
आकाक्षाएँ केवल सकेत तथा प्रतीक द्वारा प्रकट करते थे । शब्दों का रवत दया भर्थ हो 
सकता है । पिछले अध्यायो में हमने नाद-शब्द स्वर की काफी व्याध्या कर दी है । पर, 
शब्द का स्वत क्या अर्थ हो सकता है---केवल इतना ही न कि वे हमारे विचारो के प्रतीक 
है । मैंने किसी को मुख में भोजन रखते देखा । मेरे मन में विचार उठा कि वह खाना खा 
रहा है ।/ यह “खाना खा रहा है” उसी विचार का प्रतीक हुआ । यदि हम झपना मुह 
खोलकर उसमें उगली डालकर यही वात व्यक्त करना चाहें ठो दोनो बातो वा श्रर्थ एक ही 
हुआ । इसलिए खाना खाना केवल उस बात का प्रतीक मात्त है। अन्यथा शब्द का 
कोई भ्र्थ न होगा । इस भ्रकार शब्द तया सकेत एक साथ चलकर प्रतीक कारूप 
धारण करते है । जब हर एक मनुष्य का एक ही प्रकार का विचार किसी विषय पर होता 
है तो एक ही प्रकार का भ्रवीक बन जाता है । इसको हम समान प्रतीक कहते है ! एक 
ही प्रकार के विचार को व्यवत करनेवाले एक ही प्रकार के शब्द होते है । इसी लिए 
एक वर्ग में, एक ही ढग के, एक बात को सोचनेवालो का समान प्रतीक “समान भाषा . 
यासाहित्य के रूप में वन जाता है । डॉ० जुग ने भाषा को मानव के व्यक्तित्व को पहचानते- 
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वाली प्रतीकात्मक वस्तु कहकर महत्त्व दिया है । जिस देश का जितना अधिक मानसिक 
विकास होगा, उस देश की भाषा उत्तनी अ्रधिक उन्नत होगी । 
मानसिक विकास पर ही मन में उत्पन्न होनेवाली भावनाएं निर्भर करती हैं । ऐसी 
भावना को संस्कृत भाषा में रस कहते है । शंकर को हम रसावतार कहते है । 'रसी वे 
सः”। श्ृंगार, वीभत्स, सभी प्रकार के रस से हमारा मन तथा जीवन ओत-प्रोत है । मन 
हर एक चोज को चित्र-रूप में बना लेने का प्रयास करता है । पर बहुत-से चित्न वह चना 
नहीं पाता । जैसे, मन में भय कासंचार हो तो भय का चित्न नहीं बनता । भय का प्रतीक 
बेच सकता है । अंवकार देखने के लिए दीपक की बुझा देना होगा । भय को देखने के 
लिए भय की भावना का प्रतीक बनाना होगा । मन की ऐसी उलझनो के प्रतीक विचित्र 
हप के होते है । कोई व्यवित किसी कठिन समस्या की गुत्थी सुलझाने का प्रयास कर रहा 
है। रात को वह सपना देखता है कि किसी घने जंगल में से सार्ग ढूंढ़कर वाहर जा रहा 
है। उसको गुत्थी सुलझाने का अज्ञात मानस द्वारा प्रस्तुत यही प्रतीक है । विद्वान्‌ लेंखक 
सिलवरर ने प्रतीक पर विचार करते हुए अज्ञात मानस-अ्रचेतन अवस्था का चिन्तन के 
पहलू को छोड़ दिया है । इसी लिए कई मार्क की वातें कहते हुए भी वे असलियत तक 
नहीं पहुँच पाये हैं। उनके अनुसार प्रतीक दो कारणों से बनते हैँ --व्यकत तथा स्पप्ट 
चीज़ों से तथा अव्यक्त और अस्पप्ट चीज़ों से, जैसे भय आदि । सिलवरर . के कथना- 
पुसतार तोन प्रकार के प्रतीक होते है:--१. इन्द्रिय सम्बन्धी, २. भौतिक पदार्थ 
सम्बन्धी तथा ४. कायिक, यानी शरीर सम्बन्धी । 
किन्तु इतने से ही प्रतीक का क्षेत्र पूरा नहीं होता । बिना “अज्ञात मानस” की 
गति-विधि को समझे प्रतीक समझ में नहीं आरा सकता । भनुष्य ने देवता के रूप की किस 
अकार कल्पना कर लो ? .भक्ति रस से यह कल्पना हुई, यह तो-ठीक है, पर न 
तो वह इन्द्रिय सम्बन्धी है, न भोतिक पदार्थ है और न कायिक, दैहिक है । डॉ० जूंग 
इसका उत्तर देते हैं। उनके अनुसार उपास्य देव का अज्ञात मानस में बना हुआ चित्र ही 
देवमूत्ति वन,जाता है ।! इस चित्र के निर्माण में भक्ति, शुंगार, वासना आदि सभी 
प्रकार के रस तथा भाव का भी हाथ रहा हो, पर चित्र को तैयार करनेवाला श्ज्ञात मानस 
ही है। किन्तु उसका मूल रूप अज्ञात मानस में ही बना है । अज्ञात मानस में बने ऐसे 
ही मूल रूप को साहित्य तथा कवित्ता में प्रतीक रूप-में पात्ते हैं । किन्तु अज्ञात मानस 
(या समझने के लिए उसे अन्तर्मानस ही कहें तो उचित हो ) रहस्य की वातों को रहस्यमय 
वेग से सोचता है । उस वात में से अनिश्चितता तथा वास्तविकता को छांट देता है, पर 
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रहत्य तो रहस्य ही रहेगा, रहस्य ये ढग से ही कहा जायगा । इसी लिए चित्त वे भीतर 
प्रगाढ़ झाध्यात्मिव भावना रखनेवाले सूर, तुलसी, वबीर या पश्चिम वे दौते ऐसे क वियो 
वी रचनाएँ रहस्यमय हूँ, प्रतीकात्मक है। उनमें उनवे भीतर का प्रवाश प्रतीक- 
रूप से प्रतिविम्वित है ॥ उसे समझने बे' लिए प्रयत्न करना होता है । कबीर ने शरीर की 
सबसे बड़ो सार्यकता इस बात में समझी वि मरने वे बाद वह मासभक्षी जानवरों का पेट 
भरे । हिन्दू लाग एकादशी वे पव॑ को बढ़ा शुभ समझते है । उस दिन की मौत शुभ 
समझी जाती है! बबीरदास ने लिखा है-- 


एकादशो को मछलो षाय | 
वह सोधे बंकुष्ठे.. जाय ॥। 


उनका तात्पं है कि एकादशी को मृत्यु हो, लाश नदी में डाल दी जाय, मछलिया 
का पेट भरे । पर भर का भनर्थ करनेवाले यह भी समझ सकते हूँ वि जो लोग एकादशी 
को मछलो खाते है, वे सीधे वैजु०्ठ जाते हैं । सूरदास थे झनेक पदो का भर्य भभी तवे 
लोग भ्रनुमान से लगाते हूँ । भाष॑र साइमन्स! ने यही वात दार्शनिक मेदरलिक के 
नाटका के बार में सिद्ध की है । मेटरलिंद का मन परमात्मा की सत्ता में रम गया था। 
ससार की घोर सासारिकता से वे दु खी थे । उन्हें भय था कि जिस पज्ञान के भग्धवार से 
निकलकर मनुष्य प्रकाश में आया है, उसी में, उसी भन्धकार में वह फिर से लीन होने था 
रहा है । इसो लिए उनके नाटको में गूढ़ रहस्य भरा पडा है । मेटरलिक नाटथमच को 
जीवन की वाह्तविकता के चित्रण का प्रतीक मानते थे । ससार के “उस पार” की, मृत्यु 
के बाद की जोव की यात्रा का विषय भी भाध्यात्मिक भावनावालो के लिए बडा महत्व 
रखता है। उस तक्त को कवि, साहित्यकार तया विद्वान लोग प्रतीकात्मक ढय से ही सामने 
रख सकते हैं । कवीर की ही एक कविता है-- 
चंदरिया झोनो रे झोदों 4 
मुनि वशिष्ठ दशरय-से ज्ञानो, सबने निर्मेल कोनी ॥ 
दास कबोर जतन से ओढ़ी, ज्यों को त्यो धर दोनो ।। 


इस कविता में चदरिया से तात्पर्य मानव चोला है यह मनुष्य योनि है | वशिष्ठ 
ऐसे लोगा ने मानव शरीर प्राप्त कर उससे अपने आध्यात्मिक गुण और ज्ञान को बढ़ाया, 
पर कबीर को इतने पर ही सन्तोप है कि उन्होने अपने तन भन का दुरुपयोग नही किया | 
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इस कविता में “चदरिया'' मानव-योनि का रहस्यमय प्रतीक है । गोरवामी तुलसीदास 


ने श्री राम के परम मुग्धकारी रूप की ब्याय्या त करके इतना ही लिखा है-- 
गिरा अनयनम, नयन बिनु बानी 


जीभ को ग्रांस नहीं है। भाँय फो जीम नहीं है । तो फिर कृप का बखान कौन 
करेगा ? परम सौन्दर्य की यह प्रतीकात्मक व्याय्या कितनी सुन्दर है ! मानव-व्यथा 
को स्वर्गीय जयशंकर प्रसाद ने दर्णाया हैः-- 


जो घवोमृत पीड़ा थी, 
'सस्तक में बनकर छायी। 
दुदिन में अंसू बनकर, 
वह आज दबरसने आयी। 


या, सुमित्नानन्दन पन्‍्त ने लिखा है-- 


साकार चेतना-सी थी-- 
छिटकी-सी चाँददी छागयी ।॥ 


“साकार चेतना” का चांदनी के प्रतीक से वर्णन बहुत ही उत्तम है । चूंकि आँख से 
हर आध्यात्म, नेत्रों से अद् ण्य दैवो बातें स्वयं रहस्यमय हैं, श्रतएवं अधिकांश प्रतीक 
भी रहस्यमय होते हैं । गूड़ होते हैं, अस्पप्ट नहीं | व्यापक होते हैं प्रच्छिन्न नहीं । 
रहस्पमय उतके लिए हैं जो रहस्य समझते नहीं । तंत्रशास्त्र में दिये गये प्रतीक बहुत 
अधिक रहस्यमय हैं । पर एक वार उनका श्रथ समझ लेने पर ज्ञान की कुंजी मिल जाती 
है। इस पुस्तक में हम दुर्पायूजा का एक यंत्र दे रहे हैं। इससे प्रकट है कि पुजारी को 
जिस मंत्र की पूजा करनी है, उसमें सं सार की सभी शक्तियाँ, देवताओ के सभी गुण तथा 
शक्तियों के सभी स्वरूप वर्तमान हैं । एकमंत्र में सव शक्तियों तथा देवत्वों को सिलाकर 
एक परा शक्ति, एक परत्रह्म का रूप चित्नित कर दिया गया है | पर इस यंत्र-प्रतीक को 
विना गुरु की सहायता के नहीं समझा जा सकता । इसयंत्र के बनानेवाले प्र ० काशीपति 
त्रिपाठी वाराणसी के प्रक्ाण्ड पंडितों में से हैं तथा दाक्षिणात्य शाक्‍त सम्प्रदाय में उनका 
प्रमुख स्थान है । यह यंत्र उनके अंतर्मानस की अनोखी रचना है, उनकी श्राध्यात्मिकता 
फा प्रतीक है। तांतिक “यंत्र” इसी प्रकार रहस्यमय होते है । है 

हर एक देश का अत्तीक उस देश को मनोवृत्ति (सामूहिक मनोवृत्ति ) पर निर्भर करता 
है। भारतवर्प अध्यात्मप्रधान देश है। हमारा ंगार 'रस भी वैराग्य के साथ.संयुकत 
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है। हमारे देश की मूत्तिकला, प्रस्तरक्ला, निर्माणकला रस-प्रधान है, भाव-प्रधान 
है, इसो लिए वह इतनी सजीव है यूनात, रोम, मिस्र झादि की कला में केवल्न श्वगार 
प्रधान है। भौतिक भावना ही है, प्रतएवं उनमें उतनी सजीवता नही है। साची, 
अजन्ता, एलोरा, कही की मूत्तिकला को देखने से त्था मित्न या रोम की मूत्तियों से मिलाव 
करने से यह अन्तर स्पष्ट हो जायगा । प्राचीन भारतीय कला का प्रत्येक पहलू भाषध्या- 
त्मिक महत्व रखता है। सुन्दर, अद्धंनग्न स्त्रिय! की प्रतिमाएँ भी वासना, कामना, खेद, 
शोक या वै राग्य के भाव को व्यक्त करती हैं । शकर की तीसरी झ्रांख निरथ्थंक नही बनायी 
गयी है । वह उनकी आध्यात्मिक चेतना का प्रतीक है । वह दिव्य चक्षु है जो शकर ऐसे 
ज्ञानी को हो प्राप्त हो सकता है । वीद्धो के स्तूप या घर्मंचक्र का भी ऐसा ही झाध्यात्मिव 
रहस्य है । 
धर्म प्रन्तमनिस की वस्तु है। कला तथा साहित्य का उदय अन्तर्मानस में होता है । 
इसलिए किसी देश की कला तथा साहित्य को जानने समझने वे लिए यह जरूरी है कि उस 
देश के दर्शन तथा धर्म को भी पहचाना जाय ) हिन्दू, बौद्ध, ईसाई था मुसलिम कला की 
जानने, पहचानने तया समझने के लिए इन धर्मों का दर्शन, इनका वेदान्त, इनकी 
आध्यात्मिकता को भी समझना पडेगा। यह कभी नही भूलना चाहिए कि कला घर्मं 
की सहेली है । धर्म कला का सखा है । दोनो को एक-दूसरे से अलग कर देने से दोनो ही 
अधूरे रह जायेंगे । भारतीय कला की आध्यात्मिक महत्ता को पश्चिम के बिरंले ही 
विद्वान्‌ समझ पाते है | हमने पिछले अ्रध्यायों में हैदल की पुस्तक का जिक्र किया है । 
'उस विद्वान ने हमारी कला की बहुत-सी बातो को समझा था भौर बहुत-सी बातो को 
भही भो समझा था । पर हमारी मूत्तिकला पर उन्होने लिखा है--- 
इनकी रचना “देवी सत्ता को पहचानने के लिए, जीवन के अन्तर में बैठे जीवन को 
प्रकट करने के लिए, भ्रवास्तविक्ता में बास्तब्विकता को प्राप्त करने के लिएं, भौतिक 
पदार्थ के भीतर बैठी आत्मा की जानकारी के लिए” (हुई है) । हैवेल ने कुछ सुनंदर उदा- 
हरण भी दिये हैं, जैसे शकर के तीन मस्तक (तीन मुख) ) एक मानसिक ज्ञान का प्रतीक 
है। दूसरा मानसिक वृत्तियो का प्रतीक है । तीसरा मानसिक वात्सल्य का प्रतीक है । 
या, हम यह भी कह सकते हूँ कि तीवो क्र मश उत्पत्ति, पालन तथा सहार वे प्रतीक हैँ । 
दस मस्तकवाला रावण वास्तव में दसो विद्यात्रों में उसके पाण्डित्य का प्रतीक है । 
बिता कारण के मनुष्य वे शरीर में कोई रोग नही लग सकता । इसी प्रवार चेतन 
या भ्रचेतन मानस शून्य में नही सोचता । शून्य वे भीतर भी प्रवेश कर उसकी समझने 
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का प्रयास अवश्य करता है। बिना किसी विपय का मौलिक आधार हुए, विना किसी 
वस्तु का मूल रूप हुए वह कल्पना तथा चिन्तन की परिध्ति में नहीं आ सकता । ईश्वर 
की सत्ता के विषय में यही सबसे वड़ी दलील है । यदि ईश्वर न होता तो उसके वारे में 
इतनी कल्पना तथा भावना भी नहीं बनती । बहुत-सी वातें जो प्रत्यक्षतः हमारी समझ 
में नहीं आती, वह मन की समझ में, रात्रि के जान्‍्त वातावरण में, श्रा जाती हैँ । पर 
यह तो और कुछ नहीं, भ्रज्षात मानस या यों कहिए कि श्रन्तर्मानस को वास्तविकता का 
“बोध” हुआ । ऐसा ही बोध ऋषियों को हुआ था । उन्होने हमारे वैदिक मन्त्त बनाये 
नहीं । मंत्रों को देखा । 'ऋपयो मंत्रद्रष्टार:', ऋषियों को मंत्र-द्वप्टा कहते है । ऐसे ही 
बड़े-बड़े पा ु-सन्‍्त तथा पोर-पैगम्वरों को 'इ लहाम” होता है । भ्रज्ञात मानस की श्रवि- 
कसित दशा में “क्रम” , विकल्प” तथा “आशंका” भी इन्हीं कारणों से पैदा हो सकती 
है। जाति, कुल, परम्परा तथा संस्कार, अतृप्त वासना, इन सवका प्रभाव शभ्रज्ञात 
मानस पर पड़ता है और वस्तु का मुल रूप भी अज्ञात मानस धारण किये रहता है । 
अतएव इन सबके प्रतीक स्वप्न में तथा वाणी में, कला में तथा साहित्य में, भावना में 
पथा कार्य में, प्रतीक-रूप में वनते रहते हैं, पैदा होते रहते हैं । ट 

किसी भी देश, जाति तथा धर्म का मनुष्य हो, उसके अ्रन्तर्मानस में एक-सी धारा बह 
रही है। आज भौतिकता अपनी चरम सीमा पर पहुँच गयी है, पर.संसार के श्रधिकांश 
प्राणी धर्म, कला, रहस्यवाद, पौराणिक गाथा इत्यादि में समान रूप से रुचि लेते हैं । 
पह समान रुचि उनके “सामान्य मौलिक मानसिक एकता? का प्रतीक है । माता की ममता, 
पिता का भय, देवता से प्रेम, देवी शक्ति से भय, यह सभी देशों में प्राप्त मानसिक विचार- 
पारा है। इसी से सभी देशों में मातृत्व के प्रतीक, शक्ति की पूजा तथा परम पिता ईश्वर 
की उपासना प्रारम्भ हुई | सच्चिदानन्द परब्रह्मै की कल्पना हम भारतीयों ने की ॥ 
अतेएव हमने सभी विभूतियों से युक्त ब्रह्मा, विष्णु, महेश-त्रिभूति, सत्‌-चित्तृ-आ्रानन्द 
नेना डाले, मूल रूप मन में छा जाने से प्रतीक वनने-बनाने में देर नहीं लगती । 

किन्तु मूल रूप अस्तस्तल में वर्तमान रहना जरूरी है ।. तभी, प्रतीक बनते हैँ । 
पल रूप किस प्रकार वर्तमान रहते हैं, इसे समझना, बड़ा ,कठिन है। डॉ० जंग 
ने इसे समझने का कुछ प्रयास किया है । वे लिखते हैं कि मूल रूप की स्थिति की उपमा 
शैली हुई नदी के पेट से दी जा सकती है । अभी तो पानी सूख गया है, पर किसी समय पानी 
नोपस झा सकता है। अज्ञात मानस में मूल रूप की सत्ता उसी प्रकार है जिस प्रकार कि 
जैलकुण्ड में जीवत । जल कुछ समय के लिए प्रवाहित होता रहा है । उसने उसमें 
वहते-वहते गहराई पैदा कर दी है । जितने श्रधिक समय तक जल उसमें रहा है, उतनी 
ही गहराई होगी । यह जल अपने कुण्ड में कभी भी वापस झा सकता है। गहराई होने 


इडड प्रतीक-शास्त्र 


की जरूरत है। "समाज में, या सर्वोपरि, राज्य में व्यवित विसी सीमा तक इस जन व 
प्रवाह को नहर के पानी वी तरह नियत्रित कर सकता है ।/! 


मत के भीतर बैठा हुआ मूल रूप, मौलिक प्राधार या तात्विव सत्य किसी समय भी 
भ्रज्ञात मानसद्वारा प्रकट किया जा सकता है । भ्रत्नात मानस केवल निजी तथा व्यक्तिगत 
बाता का ही प्रतीक नहीं बनाता । भ्रतृप्त बासना एक निजी बात है । उसका मनुष्य से 
व्यवितगत सम्बन्ध है । भ्रतएव उसका श्रतीक तो निजी उपयोग का होगा । पर मनुध्य 
सामाजिक जन्तु है । देश, काल, परम्परा वे भ्रनगिनत सामूहिक विचार और प्रश्न उसके 
सामने रहते है । वह अपने अज्ञात मानस द्वारा सामूहिक प्रतीक भी बनाता है, ऐसे प्रतीक 
भी बनते है जिनका महत्त्व सबके लिए है भौर होना भी चाहिए ! यह भेद इसी बात 
से स्पष्ट हो जायगा कि कला की अ्रभिव्यक्ति भज्ञात मानस द्वारा हुई! पर बह प्रतीक 
सबके लिए है, पर स्वप्न की झभिव्यर्वित भ्रज्ञात मानस द्वारा होने पर भी उसका कैबल तिजी 
तथा व्यक्तिगत महत्त्व ही है । धामिक प्रतीक भी व्यवितगत नही हो सकते । इनका भी 


सामूहिक उपयोग होगा 


श्रज्ञात मानस की गति को जो नही समझना चाहते वे प्रतीक के रहस्य को भी नहीं 
समझ सकते । प्राचीन काल में विश्वास था कि ईश्वर वा श्रेष्ठ प्रतीक एक गोलाकार 
विह्न है ()। प्राचीद सभ्यताद्रो का विश्वास था कि ईश्वर ने सबसे पहले सूप्टि को चार 
लचों में विभाजित किया | एक गोलाकार के चार भाग हो गये | ऐतिहासिक काल से 
यूवे के युग मे “चार” की सझ्या ईश्वरत्व का तथा उसके बनाये चार भौतिक तच्चो का प्रतीक 
समझी जाती थी । श्रव यह़ विश्वास किसी मनुष्य के भ्रन्तर्मानस में हो सकता है । किन्तु 
ऐसा विश्वास एकदम भीतर बैठा है । कभी उसने इसके विपय में न तो सोचा, न बातचीत 
की । एक दिन ऐसा मनुष्य सपना देख सकता है कि “पहले एक गोला बना. । फिर उसने 
सर्प वा रूप धारण किया ऑर स्वप्न देखतेवाले को चारो शोर से घेर लिया । फिर 
इसी के बीच में एक गोल घड़ी बन गयी जिसमें एक केद्ध-बिन्दु है। फिर इनका एक 
चौकोण नगर के रूप में बव गया तब, यह चौकोण गोलाकार रूप धारण करने लगदी 
है 7१ और सपता समाप्त हो जाता है। इस स्वप्त द्वारा स्वप्न देखनेवाले की 
समूचो सृष्टि को ईश्वरखूपी एक केन्द्र-विन्दु द्वारा सज्चालित होने का बोध कराया 


जा रहा है । 
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स्टेकला ने एक रोचक उदाहरण दिया है । एक सुन्दर युवक था जो सुन्दरी लड़कियों 
को श्राकृष्ट किया करता था । पर उसके मन में ईश्वर का भय समाया हुआ था । एक 
दिन उसने सपना देखा कि “मेरी पाठशाला में, मेरी कक्षा में धार्मिक शिक्षा पर परीक्षा 
होनेवाली है और मैं परीक्षा देने के लिए तैयार नहीं है । मास्टर साहब के पास एक बड़ी- 
सी, मोटी-सी किताव है जिसमें मुझे जो बुरे नम्बर मिले है, वे दर्ज है । जागते ही मेँ वहुत 
चिन्तित हो जाता हूँ । मेरा दिल धड़कने लगता है ।* 
यह स्वप्न स्पप्ठतः उस युवक के दैवो भय का, अपने बुरे कामों के प्रति क्षोघ का द्योतक- 
माद्न हू । फ्रायड लिखते है कि जो स्वप्न जैसा दिखाई पड़ता है, वैसा नहीं है । उसका थअर्थ 
भिन्न होगा । फ्रायड यह वात अपनी “कामवासना” के सिद्धान्त को प्रतिपादित करने के लिए 
कहते हैं, पर बात हर हालत में सत्य है । “मास्टर साहव” को युवक ने सपने में देखा था। 
पे और कोई नहों, स्वयं उसकी भ्रन्तरात्मा है जो उसके कार्यो पर कड़ी निगाह रखती है । 
फ्रायड लिखते है कि ४ हर एक प्रतीक ठोस इच्छा को व्यक्त करता है । समची इच्छा को 
सेकेट करता है-।” डॉ० पद्मा अग्रवाल ने भी सिद्ध किया है कि “मनोवैश्लेषणिक रूप से 
हर एक प्रतीक का स्थायी अर्थ होता है ।” 
प्रत्येक संकेत का निश्चित अर्थ होता है, यह भी सत्य है, पर हर प्रतीक का, संकेत के 
समान हो, स्थायी श्र्थ होते हुए भी सवके लिए समान अरे नहीं हो सकता । अमेरिका में 
यदि मोटर ड्राइवर को चौराहे का सिपाही “जाने” का.संकेत करे तो इसका श्रथ होगा 
दायें से जाओ ।/” इंग्लैण्ड में ऐसे संकेत का श्र्थ होगा---' वायें से जाओ ।” इसी प्रकार 
भयड का विद्यार्थी खुली पुस्तक सपने में देखकर उसका श्रर्थ “स्त्री की योनि” समझेगा । 
भारत का तोगरिक उसे “विद्या” श्रथवा “कर्म का लेखा” का प्रतीक समझेगा | प्रतीक 
के अर्थ अज्ञात मानस के विकास पर निर्भर करता है । 


१॥ | 
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१३ प्रक्टूबर, १६६० को न्यूयाक में राष्ट्र-परिपदु भी बैठप' हो रही थी ॥ उसमें 
काफी उपद्रव हुए | बहुत गरमा-गरमी हुई । भरध्यक्ष ने शान्ति रथापित म रने ने लिए 
भ्रध्यक्षीय दण्ड वो मेज़ पर बई बार पटका पर कुछ फल न निवला । दण्ड मेज पर पटवते- 
पठकते टूट गया ) सोवियत रूस बे' प्रधान मत्नी तुरत बोल उठे---/गह राष्ट्र-परिपद्‌ 
वा प्रतीक है ।”” उनवा तात्पर्य यही था कि जिस प्रकार भध्यक्ष वा दण्ड दूट गया है, 
उसी प्रकार राष्ट्र-परिपद्‌ भी टूट रही है । दण्ड वे साथ परिषद्‌ के भविष्य को न्पी 
कर देना झनुचित भी नहीं घा। पर ऐसे प्रतीक की वल्पना मयों हुई ? दण्ड वे दूदने 
से ऐसी बात क्यो मुह से निवली ? निश्चयत* यह बात सोवियतप्रधान भन्नी के भातरिव 
भाव को व्यक्त करती है। उनकी बात परिषद्‌ नहीं मान रही थी | इस पर उऊ्हें 
क्रोध आया होगा । उन्होने परिषद्‌ की समाप्ति की बात सोची होगी झौर पध्यक्ष 
का दण्ड टूटना उनके लिए एक प्रतीक वन गया जो उनकी भ्रान्तरिक भावना था 
द्योतक था। बिन्तु, उस घटना को सबने उसी श्रतींक बे रूप में बयो नही देखा जैसा 
सोवियत प्रधान मत्नी ने? 
यदि हम कहते हैं कि प्रतीक वास्तविकता बा बोध कराता है तो ऊपर लिखा प्रतीक 
यदि प्रतीक है तो सोवियत प्रधान मत्री ने जो बात कही, उस वास्तविकता का बोध सबको 
होना चाहिए। पर ऐसा तो नहीं हुआ । जब उन्होने दण्ड टूटने को “प्रतीकात्मक” 
कहा तो दर्जनों व्यक्तियों ने उनका उपहास क्या। उनकी बात को गलत कहा! 
तब तो यह स्पष्ट है कि प्रतीक वास्तविकता का बोध कराते है, पर यह वास्तविकता 
स्वय सबके लिए एक समान नहीं है । कैमिरेर ने अपनी पुस्तक में लिखा है कि किसी 
वस्तु की निश्चित यथायँता था वास्तविकता मान लेना भूल है। भिन्न श्राणियों के 
लिए भिन वस्तु की भिन्न वस्तुस्थिति होतो है । जल की सत्ता हमारे लिए जिस रूप 
में है, जलचर प्राणी के लिए उस रूप में नही है । मक्खी के ससार में श्रौर हमारे ससार 
में बडा भारी झतर है । हमें जो चीज़ सबसे भ्रधिक घृणास्पद मालूम होती है मक्जी 
के लिए वही सबसे झ्धिक प्रिय है-। वस्तु वही है, उसकी यथार्थता का दृष्टिकोण भिन्न- 
भिन्न हो जाता है। भिन्न प्रकार के जीवो के अनुभव भी भिन्न होते है । इसी लिए 


अनेक विद्वानों के विचार ३४७ 


सिरेर लिखते हैं कि “यथार्थता (वास्तविकता) नतो कोई अद्वितीय वस्त है और न 
जातीय अ्रथवा सम भाववाली ।”* जितने प्रकार के प्राणी हैं उतरने प्रकार की 
वेभिन्नता वास्तविकता की भी होती है । प्रसिद्ध दाशनिक लीवनिज का मत था कि 
हर प्राणी स्वयं अपनी एक इकाई है । कैरिरेर भी इसी मत के थे ।हर प्राणी का 
प्रपना अलग संसार होता है | दार्शनिक उक्षकूल का भी यही मत था। पर अन्य 
जीव-जस्तुओं में और मानव जीव में एक बड़ा अन्तर है । 


हर देहधारी जीव की शारीरिक रचना उसकी आवश्यकता के अनुसार सम्पूर्ण है । 

सपे के कान नहीं होते, पर वह उसकी कमी कभी महसूस नहीं करता । उसकी स्पशे न्द्रिय 
उसे कान की आवश्यकता नहीं महसूस होने देती । संगीत के स्वर भी उसे स्पश कर लेते 
है। मदखी, जोंक, कीट, पतंग, सभी की शरीर-रचना उनकी जरूरत भर पूरी है । ठीक 
है, हर एक की शरीर-रचना ऐसी है कि उससे एक ओर तो वाहरी चीजों से सब कुछ 
यानी रूप, रस, गंध आदि ग्रहण किया जा सके । दूसरे, अपने शरीर द्वारा दूसरे पर 
प्रभाव डाला जा सके | विच्छ का शरीर अपना पोषण भी कर सकता है और दूसरे को 
डेक भी मार सकता है । जानवर आदि सभी के दो ही काम हँ--प्रहण और विसजेन | 
पर मानव ही ऐसा प्राणी है जो अपने शरीर को इतने संक्षिप्ततथा साधारण उपयोग 
में नहीं लाता | उसमें जो विवेक है, वृद्धि है, उससे उसने अपना एक तीसरा महान्‌ 
फार्य बना लिया है--वह है उसके द्वारा निर्मित प्रतीक-प्रणाली । इस प्रणाली द्वारा 
उसने अपने लिए यथार्थता का, वास्तविकता का अधिक व्यापक क्षेत्र ही नही वना 
लिया है बल्कि अपनी यथार्थता का अधिक विस्तृत घनत्व तथा आयतन भी वना लिया 
है।* इसी लिए मनुष्य के कार्य की गतिविधि अन्य प्राणियों की तुलना में बहुत ढीली 
हो गयी है । पशु को भूख लगी, जहाँ मिला, जो रुचिकर हुआ, खा लिया । मल-विसर्जन 
करना हुआ, कहों भी खड़ा-खड़ा कर देगा । कामवासना को वह अन्य सभी पशुओं के 
सामने शान्त कर लेगा | पर, मनुष्य ऐसा नहीं कर सकता । वह सोच-समझकर हर 
काम करता है, कौन काम एकान्त में करना है, कौन सवके सामने, वह जानता है । उसके 

पास विचार है, विवेक है । इसके द्वारा वह सोचता ज्यादा है, काम कम करता है । 

चेतन तथा अचेतन, ज्ञात तथा अज्ञात मानस की विचार तथा विवेकशक्ति से ही प्रतीक 

पैदा होते हैं। विचार तथा विवेक के कारण ही मनुप्य जीवों में श्रेप्ठ समझा जाता 


१. सिल्क (४55६८--४त सि59599 ०ग जिधाए--00फाटतं8४ & 0०., ए८ज्न 
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है । पर उसका विचार तथा विवेक उसे यतन की झोर भी ले जा रहा है / झप 
विचार तया विवेक से उसने सभ्यता का इतना वडा मायाजाल बना रखा है कि कई प्राची 
दाशंनिका का यह कथन सत्य प्रतीत होता है कि पशु का जीवन अधिक स्वाभाविक है, रह 
है, विचारशक्ति से मानव का पतन हो हुआ है। प्रस्तिद्ध दार्शनिक रूसो का भी यह 
मत था । 


किन्तु, मनुष्य झपनी प्रगति तया सफलताप्रों से भ्रव बच नही सकता ।* उसे अपने 
जीवन के वातावरण में रहना ही होगा । मनुष्य अब भौतिक जगत में नही रहता । 
वह प्रतोकात्मक जगत्‌ में रहता है । उसये भाषा को प्रतीक बनाया है । उसके विचारों 
को ब्यवत करनेवाला प्रतीक भाषा है। उसने झपने मन की बात इतिहास के साथ 
मिलाकर कहने के लिए पौराणिक गायाभों को रचना कर डाली | हज्षरत मूसा की 
कहानी है कि उन्हाने सुई को भांख के बीच से ऊँट के निकल जाने की बात कही थी । 
यह क्या केवल ईश्वर की प्रभुता को वतलाने के लिए है। दुर्गा सप्तृशती में काम भौर 
क्रोध को नष्ट करनेवाली भगवती दुर्गा द्वारा शुम्भ तथा निशुम्भ राक्षसों के सहार की 
कंवा है । काम तथा कोव के प्रतीक दे दोनों राक्षस थे । इसी प्रकार अपने झज्ञात्‌ मातम, 
यातों झल्लर्मानस में वर्ेमान मूल रूप तथा यथार्थ भाव को व्यक्त करने वे लिए उसने 
कला को जन्म दिया, जिसके प्रतीकात्मक होने का वर्णन हम पिछले अध्यायों में कर 
आये हैं । कचा हो प्रतोकात्मक नही है । धर्म भी प्रतीकात्मक है। भपनी झास्था, 
अपनी कल्पना, भपने विश्वास के आधार पर मनुष्य ने उस झज्ञात शक्ति को, जिसे ईश्वर 
कहते हैं, बोधगम्य बनाने के लिए, समझ के दायरे में झाने के लिए, भ्रतीक रूप में रच 
डाला है । मूत्तिपूजा हो, गिर्जाघर में पूजा हो, मस्जिद मे नमाज पढ़ना हो--जो कुछ है 
बह प्रतीकात्मफ हो है । इस प्रकार भनुष्य के विचार विवेक ने, उसके मन तथा बुद्धि ने 
उसे इन प्रतीको क॑ जादू में जक्ड दिया है ! पशु-जगत्‌ ऐसे बधनों में नही है । मनुष्य 
उन्हें भी खीचकर अपने प्रतीको के बधन में डाल देता है, जैसे भोजन करने के समय वी 
सूचना यदि घदी देती है तो वह केवल मनुष्य के लिए ही भोजन करने का प्रतीक नही है, 
उस घरका पात्रत्‌ कुत्ता भो उसप्रतीक या सकेत को समझ गया है । खाने के लालच 


से उसके मुख से भी पासी ग्रिरने लगता है 
सम्यता की प्रगति बया है ? केवल इन प्रतीको फा ही परिमार्जन है। भाषा में 
प्रिमाज॑न, कला में परिमाजेन, घम में परिमार्जन--इसी प्रकार की बातो को सभ्यता 
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में प्रगति कहते हैं । पर प्रतीकात्मक प्रगति से मनुष्य का जीवन अ्रधिक सुखी तथा सयत 
नही हो रहा है । वह अपने ही जाल में और भी जकड़ता जा रहा है । आज उसकी बुद्धि 
इतनी शिथिल हो गयी है कि वह संकल्प-विकल्प के बीच डूबता-उतराता रहता है । 
काल्पनिक भावनाएँ, काल्पनिक भय, काल्पनिक आशंकाएं उसे उत्तेजित तथा आन्दं।लित 
करती रहती हैं । अत्यधिक प्रतीकात्मक हो जाने के कारण वह अत्यधिक विकहपा- 
प्मक भी हो गया है। 


यह कहना भी भूल होगी कि मनुष्य लाख बुरा सही, पर पशु-पक्षी से अच्छा ही है । 
मनुष्य को यह उच्चता प्रतिपादित करने के लिए हम कह देते है कि मनुष्य में धर्मंबुद्धि 
है, भले-बुरे को पहचान है, उसमें विवेक है । किन्तु मनुष्य में पशु से अधिक यह सब 
35 भो नहों है। प्राकृतिक तथा साधारण जीवन के जो मूल तत्त्व है, उनसे मनुष्य 
है चला जाता है। 
पशु-पक्षी केवल ऋतुकाल में ही स्त्री-संसर्ग करते है किच्तु मनुप्य के लिए 
दिन-रात ग्रौर हर दिन बरावर है । पशू गर्भवती के निकट नही जाता, मनुष्य के लिए 
“है रोक नहीं है। नर पशु-पक्षी एक मादा पशु-पक्षी के साथ सम्पर्क हो जाने पर जीवन 
भर साय निभाता है । मनुष्य यह नहीं कर पाता। ये सब सर्वसाधारण के लिए कही गयी 
बातें है, व्यक्तिविशेप या अपवाद के लिए नहीं । दैहिक तथा भौतिक विपक्तियों की 
रचना जितनो जल्दी तथा जितने पहले पशु-पक्षी को मिलती है, मनुप्य को कदापि नही । 
रोग को चिकित्सा या निदान जितना अच्छा पशु कर सकता है, उतना मनुप्य नही । 
आज भी हम बन्दरों से हजारों दवाएँ सीख रहे है । उनकी चिकित्सा को चुपचाप 
देखकर उनके द्वारा उपयुक्त जड़ी-बूटियों को अपने काम में लाना सीख रहे है । हम 
नित्य अनुर्षेधान करके नित्य नयी चीज़ों को पैदा कर रहे हैं, ताकि हमारा जीवन अधिक 
जुत्ची तया सम्पन्न हो । पशू अपने जानने भर समूची विद्या पेट से लेकर आया है | 
पल में ज्ञान की कमी हममें है, पशु में नहीं । हर-एक पशु-पक्षी की अ्रनुभूति, ज्ञान, 
दैड्िमत्ता समान होती है । मनुष्य में तो यह हो गया है कि कुछ लोग सोच-विचारकर 
कम करते हैं और आदेश देते हैं तथा अधिकांश उनका पालन करते है । हरा सिगनल देख- 
कर रैलवे ट्रेन चली जायगी । रेल की पटरी पर सिगनल देनेवालों का अलग संगठन है। 
#ग चलानेवाले तथा ट्रेन पर बैठनेवालों का अलग सिगनल है । सिंगनल यानी च्ह्वक 
भवोक नहों हो सकता । भौतिक जगत्‌ , यानी दिखाई पड़नेवाली दुनिया में विशेष को 
निदिष्ट करनेवाली वस्तु को चिह्नलक कहते-है , पर प्रतीक तो मानव-ऊजगत्‌ की वरह्ु है । 
चिह्नक कार्य-वाहक वस्तु है, प्रतीक विचारात्मक होता है । चाल्स मौरिस ने इन दोनो के 


३५० अतौक-शास्त्र 


भेद को प्रश्छी व्याज्या की है । वे भी स्वीकार करते है कि पशु-पक्षी में व्यावहारिक 
कल्पनाशक््ति तथा बृद्धिमत्ता है, पर मनुष्य में प्रतोकात्मक वल्पनाशकिति तथा बुद्धिमत्ता 


है। 


नाम-अ्तीक ३ 

मभानव-मस्तिप्क में इतती विभिष्नता है कि उसकी गति का निश्चित निरूषण सम्भद 
नही है । एक ही वात की भिन्न व्यक्तियों पर भिन्न प्रतित्रिया होती है । कसी को रोते 
देखकर कोई दु थी होता है, कोई हंस देता है । हमारे मन का ज्यो-ज्यो विकास होता 
गया हमने व्यावहारिक दृष्टिकोण के स्थान पर प्रतीकात्मक दुष्टिकोण ग्रहण करना शुरू 
क्रिया | किसी पर क्रोध झाने पर हम मार बैठते थे । श्रव श्रांद से घूर देते है । पहले हम 
उसे गालो देते थे । भ्रव मन फेर लेना भी एक रोप-चिंह्न है। मनुष्य ने भपने लिए 
जानकारी का एक सबसे सरल साधन दूँढ निकाला-नामक्रण । हर वस्ठु का एक नाम रख 
दिया गया । पानी उस तरल चीज़ का नाम है जिसे गले के नीचे उतार देने से तृष्णा 
शान्त होती है । उस चीज़ को यदि मायना हो तो हम “पाती” कहेंगे । पानो शब्द उस 
चीज़ का प्रतीक बना । इस प्रकार हर चीज़ का प्रतीक नामकरण द्वारा दना दिया गया। 
बिता माम प्रतीक वे' हम झव कुछ नही समझ सकते । पशु जगत्‌ में नामकरण ऐसी कोई 
चीश मही है। भ्रतएवं उनवे सामने ऐसे कामो में समय नप्ट करने की जरूरत नही है । 
नाम को याद करने में बडा समय लगता है । कोई व्यक्ति हर शब्द को नही रट सकता ! 
जितने अधिक नाम याद हैँ, उतना भ्रधिक विद्वान्‌ होगा ॥ चीनी लोगो में भ्रक्षर नहीं 
बनाये । हर वस्तु का चित्र वना दिया । हर चित्त का अपना नाम है। भ्रतएवं 


उतकी भाषा में जितने अधिक नाम बनते जायेंगे, उतने भ्रधिक चित्र बनते रहेंगे ! इसे 


प्रतीक नहीं तो और बया बहुँगे ? हमने “क*, “ख”, ' ग को कभी नही, देखा परक 


की ध्वनि का प्रतीक वना दिया ! उसी प्रकार हमने एक चिडिया को देखकर उसका 
नाम “तोता” रख दिया । उस “तोता” नामधारी चिडिया का चित्न बना दिया । चीनी 
भाषा में एक शब्द जुड गया--एक अक्षर भी जुड यया । ऐसे पाँच हजार प्रतीको को जानते- 
वाला चीन में विद्वान समझा जाता है ॥ 

किन्तु नाम प्रतीक में एक वडा भारी दोप है । बचपन में हमने सीखा था कि एक 
शब्द का निश्चित भ्रर्थे होता है। मार्जार माने बिल्ली, जल-पानी, अग्नि माने भ्राग। 
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पर ज्यों-ज्यों हम बड़े होते जाते हैं, हम यह अनुभव करने लगते हैं कि नाम की रचना 
हमने को है। अ्तएवं अपनी रचना का हम अपने मन के अनुसार उपयोग भी कर 
सकते हैं। भ्रगर कोई कहता है कि “मैं पानी-पानी हो गया” तो इसका यह अर्थ यह नहीं 
हुआ कि मैं जल हो गया । जिस प्रतोक-रूप में यहाँ पानी-पानी हो जाना या लज्जा या संकोच 
सें गड़ जाना--अ्रये हो गया, इसी प्रकार अन्य शब्दों की भो व्याख्या हो सकती है । 

शब्द-प्रतीक 


. शब्द-प्रतीक-के समान वस्तु-प्रतीक तथा ध्वनि-प्रतीक भी अनेक अ्र्थवाले हो सकते 
है। घंटी' केवल भोजन करने के लिए नहीं वजती । खतरे की घंटी भी होती है । : प्रार्थना 
की घंटी भी होती है । प्रतीक वही है, उपयोग भिन्न हो गया । इसो लिए कैसिरेर ने लिखा 
है कि मानव-प्रतीक की यह विशेषता नहीं है कि उनका “सम-भाव” होता है, वल्कि उनमें 
/खिर्तनशीलता होती है ।१ विभिन्न रूप से उनका प्रयोग हो सकता है । एक आदमी 
किसी को बुलाने के लिए ताली वजाता है । दूसरा चिड़िया उड़ाने के लिए ऐसा करता 
होगा । अनेक भाषाओं का उपयोग कर हम एक ही बात कह सकते हैं और एक ही भाषा 
में हम अनेक बातें कह सकते हैँ । एक ही वात को अनेक ढंग से कहा जा सकता है और 
अनेक वातों को एक ही ढंग से कहा जा सकता है.। “घर जाना है”--इस बात को अनेक 
ढेंग से कह सकते है--'कुटिया पर जायेंगे, अपने वसेरे पर चलेंगे, चौराहे के बाद बायीं 
पैसफवाले पहले मकान में जायेंगे ।” यह सबंढंग हो सकते हैँ । यदि यह कहना हो 
कि "२ जाकर स्नान करके, खाना खाकर, पूजा करके सो रहेंगे--तो इसको संक्षेप 
+ इस प्रकार भो कह सकते है कि ' 'निवृत्त होकर सो रहेंगे ।” किन्तु भाषा का प्रयोग 
हैसरे को अपनी वात समझाने के लिए होता है । जिसकी जैसी समझ होगी, उससे वैसी 
हु कही जायगी। गूढ़ अर्थवाले प्रतीक गूढ़ अर्थ समझनेवाले के ही काम में आ सकते 
हैं। कमसमझ के लिए उनका अर्थ कमसमझी का होगा । 

बुद्धि केवल बचपन या बुढ़ापे पर निर्भर नहीं करती । यह अपने संस्कार तथा विकास 
पर निर्भर करती है । जानवर का बच्चा बहुत-सी ऐसी वातें पेट से हीं सीखकर आता है 
है इंसान को सीखने में काफ़ी समय लगता है ।अधिकांशजानवर पेट से तै रंना सीखकर 
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पाते है। मगुत्य को है रता सौदने में काफी समय सगता है । मनुष्य में बच्चे बी हुतना 
में भूदे दा गश्षा ३० गुना तीन गति से थै कप हो ए है । पर मनुष्य तमा पशु की बुद्धि 
में एक बड़ा प्ररार है। मनृरप्र बगपहायिक शा मे आनुष्ट जरी होता । उगे सैद्यान्तिस 
भादेश भी बगनता झाता है । इस सैडाजििक धादसे ने राट्टरे ही वह साललिक विकास बी 
ऊँगी-मे-ऊपी गीड़ो पर पट प जाता है । पते मैं दानिए विपार के जारण दी वह सै दानव 
प्रतीष' बनाया है। 
भय ही सै डारिवित गये पचा सपा तर बुद्धि से उत्पन्न गाते मेवल साधारित' रुप हैं 
हर एक मा पर विघार बरने वाले वी समझ में नदी घा सरती । गॉट ऐसे बिदान्‌ परश्णिम 
में गम पैदा हुए है जिन्‍्होने दृश्द जगतु पे परे, उससे धागे बढ़कर दृष्टि डासने की चेष्टा 
ही हू।। प्सेटा मे / रिपवलिक  ध्रयवी प्रालोभना क रसे हुए उन्दोने लिया है हि “हम सोगों 
को उसती बाता पर दिघार +र धपने प्रनुघय हे द्वारा उसकी समीक्षा गरनी चाहिए । 
उसे एुर स्पष्ण-द्रेप्टा की अस्पना रामसफ़र प्रस्यायटारिश' मही समझना भाहिए। 
प्राजडल ने दार्श निको की यह राबगे भद्दी धूल है हि वे प्राभीन दर्शन तथा विधार रो हेय 
ममाते है ।' | जांद मे बियार का मट सारास है। भाज मे दर्शनशारत्री प्राचीन दर्शन 
शारत्न या विभारधारा को महत्य नहीं देते । प्रपनो इसी भोष्टी भावना मे कारण हमारे 
भधिकाश पश्चिमीय दाश निर प्रतीर सम्यस्धी हमारी प्राचीन परिभाषा गो महछ ने 
देवर उसे गौरी भौतिरता गी कसौटी में कसने सगते है भौर तभी ये मनुष्य या पगु-पक्षी 
मी मानस-सभाा करने सगते ६ूं । रे सिरेर ने स्वीकार किया है दि सैड्धार्तिब' गबेपणा 
ही मानव जी विधिष्टता है। यह गवेषण यह तभी बरेगा जब उसवी भात्मा इस ग सार 
मे उस पार, यानी प्रध्यात्म के निकट हागी । मनुष्य परमात्मा के झ्धिक निकट है । 
इसी लिए यह भन्‍य जीवा रो घरेप्ठ है। इसी लिए वह भपने शान बे लिए प्रतीको का निर्माण 
मर रहा है । उनपे बधन में बंधता भी जा रहा है। पर जो ज्ञान बाँधता है, वह गाँठ 
घोलता भी है। 


ऐविद्वासिक तथा भौविक में मेद 

जो तोग भगशात भानस की सैदान्तिक गवेषणा गी शवित को न तो समझते हैं, न उसमें 
विश्वास करते हैं, वे भतीव वी वास्तविक मर्यादा वो नही समझ सकते । बे हर चीज का 
छोस तथा अाँखा से समप में झाठेवाला प्रमाण मागते है । पर प्रतीक विद्या भौतिक 
विड्वान वी विद्या नही है। भौतिव विज्ञान वा पडित झाँकने योग्य तथा तौलने योग्य 


३. सूशा।+-"टरागावुफ्ट ए एपल्‍/6 रिट्यडणारा 
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हर वस्तु को नाप-तौल लेता है और जो चीज आंकने तथा नापने योग्य नहीं होती, उसे भी 
इसके योग्य वनाकर चैन लेता है । उसकी हर एक वात की छानवीन प्रत्यक्ष रूपसे तुरत 
की जा सकती है। उसने संसार की आणविक शक्ति को भी, अणु-परमाणु को भी, नाप- 
तोल लिया है और उनसे काम लेकर उतकी सत्ता सिद्ध कर दी है । हमारी-आपकी शंकाओं 
का समाधान वह अपनी प्रयोगशाला में ले जाकर कर देगा । किन्तु इतिहासकार क्या 
करेगा ? उसे अ्रद्ीत की बातें बतलानी हैं, वे वातें बतलानी हैं जो प्रत्यक्ष में कभी झा 
नहीं सकतीं, जिनका प्रत्यक्ष में कोई प्रमाण नहीं है । प्राचीन सभ्यता तथा संस्कृति, 
बुद्ध तया संघर्ष की अब कहानी रह गयी है । कुछ पुराने दस्तावेज़ हैं, पुराने हस्तलिखित 
था काठ-पत्थर पर लिखित ग्रंथ है! या शिलालेख है या फिर पुराने खंडहर या प्राचीन 
मूत्तिकला, शिल्पकला श्रादि हैं। उन्हीं के आधार पर अतीत का चित्र सामने खींचना 
है। भोतिक विज्ञान के पंडित का काम जितना सरल है, इतिहासकार का काम उतना 
ही कठिन है । बिखरे ईटों पर इतिहास की इमारत खड़ी करनी है । उसके श्राधार 
भाचीन शिलाशेख या भग्नावशेप या शिल्पकला हैं । अतएवं यह स्वीकार करना पड़ेगा 
कि ये सब चीज़ें भ्तीत के प्रतीक हैं । गृज़रे हुए जमाने का इतिहास प्रतीकात्मक है ॥* 
शिलालेख या भग्तावशेप पर जो कुछ लिखा है, उसके अक्षर या दीवाल की पच्चीकारी 
प्वत: प्रतीक नहीं है । जब उन लिखावटों का श्रर्थ समझा जाय, जव उन पच्चीका रियों का 
भाव समझा जाय, तभी वे चीज़ें प्रतीक वन जाती हैं, क्योंकि उनके समय की सभ्यता की 
जैप-रेखा खड़ी हो जाती है । जब तक अर्थ में न लाया जाय, वात की तह में न जाया 
जाय, प्रतीक की मर्यादा समझ में नहीं आती । 
वाक्य प्रतीकात्मक 
यदि किसी शिलालेख में, जो मिस्र में प्राप्त हुआ हो, यह लिखा हो कि वाराणसी के 

“मान तिकोनिया मंदिर वनवाया” तो इस वाक्य का बहुत बड़ा अर्थ हो गया। 
इतिहासकार सिद्ध करेगा कि यह वाक्य इस बात का प्रतीक है कि मिस्र के लोगों ने तिकोनिया 
मंदिर बनाना भारत से सीखा, वाराणसी से उनका घना सांस्कृतिक सम्बन्ध था तथा 
दौनों देशों की सभ्यता एकथी । फिरऔर आगे बढ़कर इतिहासका र कहेगा कि तिकोनिया 

पिरामसिड” (शव-गृह) भी भारत के देवालयों की रचना से सीखी गयी कला का परि- 
गम है तथा त्रिकोण में ही मानव-जीवन की सत्ता स्थापित करने का प्रयत्न है । एक 
शिलालेख इतने बड़े ऐतिहासिक सिद्धान्त का प्रतीक बन गया । किन्तु जिसने शिलालेख 
ऊे उस वाक्य पर ध्यान नहीं दिया, उसके लिए उस लेख का कोई भी महत्त्व नहीं है । 


*. कैसिरेर की पुस्तक, पृष्ठ २९१ | मु 
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एक दूसरी वाल भी ध्यान में रखनी चाहिए । उस लेख को पढा सभी ने, पर उसकी 
गहराई में पेठकर भ्रसली श्रर्य निकाल लेने का प्रयत्न उसी ने क्षिया जो ग्तीत की सत्ता 
पर, श्रतीत की ग्राध्यात्मिकता पर विश्वास र्षता था तथा जो यह मूल रूप मन में लेकर 
चला है कि झतीत का मानव भ्राज के समान ही एक-दूसरे की सभ्यता तथा शिप्टता पर 
प्रभाव डालता था । अत एव मन में बना मूलरूप ही उसे उसखोज की ओर ले गया । 
यही दात हमारे देश के दर्शनशास्त्री भी कहते हूँ । वे कहते हूँ कि ध्रध्ययन तथा सत्तग 
से मन में सही धारणाओं तथा मूल रूप बनने लगते है जो हमको सच्ची खोज तथा स्ची 
पहचान वी झोर ले जाते है । 


अंकगणित 
आज जो चीज़ सीधी, सरल मालूम होती है, वह हजारो वर्ष पूर्व विचार की पवड 
में नहीं झा सकती थी । हजारो वर्ष पूर्व हमने यह सत्य समझा कि सृष्टि में जो कुछ 
प्राकृतिक रूप से ही रहा है, वह एक निश्चित क्रम से हो रहा है । मूर्य की गति भी नियमित 
है, भारतीय श्रार्यों ने सवसे पहले प्रकृति के तत्त्वा को समझने तथा समझाने के अ्रक प्रतीक 
बनाये, जिससे झ्कगणित का महान्‌ शास्त्र बना । हमने सख्या बतायी । गिमना सीखा । 
एक-दो-चार की गिनती वनी । भ्रको के सहारे हमने ज्योतिष-विद्या ईजाद की । पश्चिमी 
पडितो का वहना है कि अक्शास्त्र सबसे पहले यूनान में बना तथा ज्योतिष-विद्या का 
प्राथमिक ज्ञान ईसा से ३८०० वर्ष पूर्व वैबिलोनियन लोगा को हुआ ॥ उन्होंने पहले 
पहल यह पहचाना कि अपनी १२ राशियों सहित सूर्य की गति-विधि तथा तारकमण्डल 
बी गति-विधि में बडा अन्तर है । उन्होने इन विचित्नताश्रो को समझाने के लिए अ्रव- 
शास्त्र यानी गणित तथा पौराधिक भाषा के प्रतीक का उपयोग किया । ज्योतिपशास्त्र 
प्रतीकात्मक है, क्योकि अकशास्त्र स्वय प्रतीकात्मक है। एक चीज़ को एक देखकर 
एक इकाई बनाना उस एक चीज़ का प्रतीक हुआ । भाषा के प्रतीक से कहे गये प्रत्येक 
शब्द या वाक्य के तात्पयें--अर्थ का “एक क्षेत्र” होता है “जिसमें उस कही जानेबाली 
वस्तु के क्षेत्र के पहले इस भाग पर, फिर दूसरे भाग पर प्रकाश की रेखा फैल जाती है।'”' 
हमारे मुख से “लड्डू” शब्द निकलते ही उस गोल मिठाई के हर कोने पर बुद्धि का प्रकाश 
फैल जाता है । पर, इतना ही कह देने से उस चीज का पूरा प्रतीक नही बन पाया । 
हमारे मन में शका हो जाती है कि एक मिठाई है या अनेक या कितनी । तब हम उस शका 
को दूर करने के लिए तया पूर्ण सत्य बतलाने के लिए उसके साथ सख्या जोड देंगे--पांच 


बद्दी, पुस्तक प्रृष्ठ २६५-२६६ । 
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| अनेक विद्वानों के विचार ३५४५ 
“रद । अब पाँच कहते ही बुद्धि पाँच जगह पर उसी लड्डू को रखकर उस पर “अर्थ” 
की प्रकाश डाल देगी 4 बिना अंक-प्रतीक का सहारा लिये कोई चीज़ स्पप्ट नहीं हो 
पकती । इसी लिए गणित, ज्यामिति, वीजगणित, गणित-ज्योतिप, संगीतशास्त्र--- 
सभी का एक ही आधार है। एकही नींव पर हैं, वह नींव है श्रंक । इसी लिए कैसिरेर 
कहते हैं कि गणित विश्व-व्यापी प्रतीकात्मक भाषा है । इस प्रतीकात्मक भाषा के 


हारा चीज़ों का्वर्णन नहीं किया जाता वल्कि उनका एक-दूसरे से सम्बन्ध समझाया 
जाता है ॥ 


गणित प्रतीक 


गणितात्मक प्रतीकत्व को सबसे पहले, कैसिरेर के मतानुसार लीवनिज़ नामक दर्शन 
- शास्त्री ने पहचाना था। गणिततात्मक प्रतीक से हर एक चीज़ समझी जा सकती है । 
गणित के द्वारा प्रतीकों की व्यापकता को समझा जा सकता है । गणित-प्रतीक का इतिहास 
अन्य सभी प्रकार के प्रतीकों के इतिहास के साथ मिला-जुला हुआ है । 
इसके साथ नार्थाप की कही गयी एक बात मिला देनी चाहिए । उनका कहना है 
किभापा तथा गणित दोनों को बिना. एक साथ मिलाये कोई प्रतीक स्पप्ट नहीं हो सकता। 
लिखते हैं कि मनुष्य की साधारण बुद्धि से उत्पन्न भाषा विशिष्ट पदार्थों का अर्थ बता 
पकती है, वह विशिष्ट पदार्थों का श्रर्थ-प्रतीक बन सकती है, जैसे नीलाकाश, सिर में दर्द, 
लकी महँक । पर, कई वातों का एक-दूसरी के साथ सम्बन्ध स्थापित कर निश्चित प्रतीक 
पनाने के लिए गणित-प्रतीक का सहारा लेना पड़ेगा । इसलिए प्रतीक को गणित से 
क्‌ नहीं कर सकते ।* “भापा द्वारा व्यक्त, गणित-प्रतीक तथा गणितात्मक तके 
दी भादर्श प्रतोक है।* न्ा्थाप यहाँ तक लिख गये हैं कि “आज के भाषा-पंडितों के भापा- 
भतीक द्वारा साधु-जीवन तथा उसे जानने के तरीके भ्रष्ट किये जा रहे हैं । साधारण 
भापा में व्याकरण की गूढ़ता तथा उपमालंकार की भरमार के कारण जीवन के तथा वस्तु 
के वास्तविक सौन्दर्य की जानकारी नहीं हो सकती । साधारण भापा में कर्ता तथा कर्म 
को इतना अलग कर दिया जाता है कि दोनों का सम्बन्ध समझ में नहीं झ्रा सकता । शायद 
इसी लिए आधुनिक युग की वर्तमान आवश्यकता की तुलना में मानव की नैतिकता निर्वीज, 


कैसिरेर--पृष्ठ २७३ । 

* #छज्वा0ण5 खात॑ 50लंश॑ंए?-*छ0प्रा।एल्यां। 8ए7णआाएणगंणपाा 08 6 ८6प्न- 
शिदयार्ड 06 5संटा८ट, कफ्मा050फाए ग्गप उशाह्लंतता,? (क्राएसालट 077९०6, 
लक ०5, 4955-..0क्‍प्ृतठ ४४ ऋ. 5. 7. २०-४7079--992० 64-62. 

* चही, पृष्ठ ६३। 


३४६ प्रतीौक-शार्त्त 


नीरस तथा प्रभावहीन दो गयी है ।”! नाप ने यहाँ तर लिख दिया है ति विनातर्शामक 
रीति से परस्पर-सम्बन्ध पहचाने प्रतीव' समझ में नहीं भा सकता । 


परस्पर सम्पन्ध 
परस्पर सम्बन्ध वी वात भी ध्यान देने योग्य है । वस्तु वे एक-दूसरी वे साथ सम्बन्ध 
की समझने से ही इस महान्‌ सृत्टि में भन्तव्याप्त एकता तथा एक-स्वरिता का भनुमान 
लग सबता है। इसी लिए दाशंनिव काट बहते हैं वि हर एक दार्शनिक विचार में इस 
“अ्रधिकतम एवता” को सामने रघना चाहिए ॥ पर धाज का विज्ञान झादतन “भनेव- 
बादी” हो गया है । उसे सीधी-सादी व्याख्या भी पसन्द मही है । यह हर चीज को उसझा 
देता है। पुराने जमाने में नैतिकता ये सिद्धान्त सीधी-सादी जवान में बह दिये जाते थे : 
“सत्य वद”', “धर्म चर”। भाज हम इसी को दूसरे ढय से बहेंगे---'सच बोलने से भपना 
जीयन सुघ्रो होता है। समाज में व्यवस्था कायम रहती है । इसलिए सच बोलो ।" 
भव हमको सोचने, तक बरने की काफी गुर्जाइश द्वो गयी है। सच बोलने से भपना 
जीवन सुखी क्यो होता है ? समाज में व्यवस्था वैसे वायम रहती है ? इत्यादि 
बातें मन में उठने लगेंगी। 
पर्नेस्ट वे सिरेर' के समूचे दर्शन-सिद्धास्त पर विवेषन करते हुए डेविड बामगार्ड 

ने इस कथन को सही नहीं माना है कि सीधे ढग से कही हुई पुरानी बात भ्ाज की उलझन 
भरी भाषा की तुलना में कही उत्तम है। वे कहते है कि कोई एक वात सीधे कह देने 
से ही उसका महत्त्व समझ में नही भा सकता। हमने कह दिया कि चोरी मत करो । 
पर इससे यह कहाँ मालूम हुआ कि “तुमको चोरी कभी नही १रनी चाहिए । किसी 
भी दशा में घोरी मत करो ।” इतनी बात समझाने के लिए वाक्य को लम्बा करना 
पड़ेगा ॥ “झूठ मत बोलो ।” यह कह देना बहुत सही है, पर ऐसे भी झवसर भाते हैं 
जब इस प्रादेश का प्रपदाद करना पडता है, जैसे किसी का प्राण बचाने के लिए झूठ बोलना 
जरूरी हो सकता है । तलवार लेकर कोई व्यक्ति किसी का पीछा करता चला भ्रा रहा हो । 
चह व्यक्ति भागकर किसी मकान में छिप जाय । उसका पीछा करने वाला यदि मकान 


१. दही, पृष्ठ ६३। 
२ डॉ० अनेर कैसिरेर का जन्म २८ ज्ुछाई, १८७४ को जर्मनी के अेसला नगर में हुआ था। 


उनपी मृत्यु १३ अप्रैल, १९५४ को हुईं। उनका सबसे प्सिद्ध गन्‍्च थार ध्परवा 
हछणर0एछ8,20--छ?काला ०६ ा्ुपत्त8--सन्‌ १९०४ में प्रकाशित हुआ 
था । कैसिरेर परिचिम के दार्शनिकों में “अतीक का रूप” का सिद्धान्त प्रनिपादित बरनेवाले 


पहले पडित समझे जाते हैं । 


अनेक धिद्वानों के विचार 


मालिक से पूछे--..' क्या इसमें अमुक व्यक्ति छिपा है ? --तो क्या उत्तर दिया 
उस समय सत्य काम न देगा। ऐसे अवसरों पर धामिक शआादेशों की श्रवज्ञा 
व्मारेयहाँआआपद्धर्म कहते हैं । कैसिरेर के दर्शव पर श्रालोचना करते हुए डेविड 
वे ऐसे भ्रादेशों को इतनी सरलता से कह देने को “सरलता का अतिक्रमण * 
प्रतीक को “सरलता के अ्रतिक्रमण” के दायरे से बाहर निकालने पर ही वा 
: समझ में झा सकेगा । 
भानव-चुद्धि की सीमा 
काट ने एक बड़े मार्के की वात कही थी । उनका कथन था कि “मानद् 
_ु की जानकारी पैदा होती है, स्वयं वस्तु नहीं पैदा होती ।” कैसिरेर इस 
से पूर्णतः सहमत थे । उन्होंने बुद्धि द्वारा वस्तु की जानकारी के सिद्धान्त 
प्रतिपादित करते हुए यह सिद्ध किया था कि जो वस्तु हमारे सामने है, उसर 
हमारी वृद्धि तकही है । उसने जिस चीज़ को जिस रूप में समझा, उसका वैसा 
के । इसलिए हमारे सामने जो कुछ भी है, वह मानसिक प्रतिविम्व है, कल' 
है। जो कुछ दृश्य है वह प्रतीकात्मक रूप मात्र है । रील ऐसे लोगों ने की 
इनवात का घोर विरोध करते हुए लिखा था कि “जो सामने आँख से दिखाई पह 
उसे मानसिक प्रतिविम्व या कल्पना कैसे मान लें ?” पर अंधा आदमी हाथी 
एकर उसे खम्भ क्यों समझता या कहता है ? आकाश में वर्षा के जलकणों 
कौ किरणों को रंग-बिरंगे ढंग से खेलते देखकर हम लोग उसे भगवान्‌ इन्द्र का ६ 
पमजेते हैं? बुद्धि का आइना जितना तथा जैसे होगा, वैसी पर॒ुछाई पड़ेगी । 
8 विचार दाशंनिक विद्वान्‌ वारवर्ग तथा उनके अनेक अनुयायियों के थे । वार5 
उर्मे, भाषा तया विज्ञान--हर चौज में प्रतीकात्मक अभिव्यवित मानते थे । इटि 
वे प्रतीकात्मक समझते थे । 
जान भी प्रतीकात्मक हैं 
न पल यह वात कैसिरेर ने और आगे वंढ़ायी । । उन्होंने यहाँ तक कह 
त्मक होता है। ज्ञान वह माध्यम है जिसके हारा हम “वास्तव: 
है 


धर शंग्रा०090907 ०६ सिलालछ: 085जं७ा०-06760 फए शिक्षा --, 
50गरए०9--] 49:४0 एम ज्ञांंग्ठ 0॥6050ज्ाढ-5, रतिणड, एप)... 
8४ ले 5५ 0934 89प्रणड्ुशव--]948० 582, 
* वही पुस्तक, जिधोतए 2ए४7०प्रछ८ए का लेख, पृष्ठ १७। | : 
« बही-ऋ ८०७ &+ ऊन पएछ डट-छ५३ । - 2. १ हु 


रेश्प अतीक-शास्त्र 


विकता” को पहुँचने का प्रयास करते है! तो फिर जब “वास्तव में वास्तविकता" 
का पता नही हैतो कैसे और क्सि प्रकार माध्यमवाली वस्तु, यानी ज्ञान को प्रतीकात्मक 
से ग्रधिक ऊपर उठी वस्तु कहा जाय ? समार में जो कुछ हमारी मन-वचन-कर्म सम्बन्धी 
इन्द्रियो से सम्बन्ध रखनेवाला या उस पर प्रभाव डालनेवाला है उसका इन्द्रिय-शान 
करने का हम सतत प्रयत्न करते रहते है झौर इन्द्रिय सम्बन्धी तथा इन्द्रिय-त्ञान ये दीना 
एंक दूसरे से इतना घना सम्बन्ध रखते है कि इनकी जानकारी भी प्रतीकात्मक होगी। 
भ्रसली जानकारी ही गयी, यह दावा कोई नही वर सकता । इसलिए यही मानना पड़ेगा 
कि प्रतीकात्मक जावकारी है । इसका प्रमाण भी मौजूद है । यह विश्व एक नियम, एक 
व्यवस्था में बा हुआ्मा है । प्रारम्भिक काल में मनुष्य इसके तत्त्वों से अधिक विकट 
था। वह भाषा आदि प्रत्तीको का सहारा लेकर नही चलता था । जो बुछ देखता या 
अनुभव करता था, उसके प्रतुसार इशारो से काम चला लेता था । ऐसी दशा में प्रकृति से 
उसका सीधा सम्पर्क था । किन्तु ज्यो ज्यो भाषा बनती गयी, मानव ने प्रतीक वे' सहारे 
बात को समझना तथा समझावा शुरू किया, वह श्रकृति से प्रत्यक्ष सम्बन्ध तोडता गया | 
झ्राज हम झण्ववारो से वर्षा का तथा भौसम का अनुमान लगाते है । झाज हम आकडो 
के सहारे यह समझने का प्रयास करते है कि कितने व्यवितयो के भोजन भर खाद्य सामग्री 
है। पिछली सभ्यता समझने के लिए पिछली कला के प्रतीक का सहारा लेना पडेगा । ऐसे 
सहारे में यह दोष भी हो सकता है कि हमने ठीक से सही बात को भाषा में ध्यकत न किया 
हो या भ्रॉकडा को उचित ढग से न तैयार किया हो । कैसिरेर का मत था कि ज्योन्ज्या 
सभ्यता बढती ग्रयी, भाषा, साहित्य, कला, विज्ञान, सबने मिलकर एक श्रतीकात्मक 
सभ्यता बना दी है जिसमें जो कुछ है, वह प्रतीक के रूप में है, भसली नही है । इसका 
अर्थ तो यह हुआ कि प्रतीक के विकास के साथ हम वास्तविकता से दूर होते जा रहे है । 
हमको जान के स्थान पर ज्ञान का प्रतीक प्राप्त हा रहा है ! 
किन्तु, बिना बुद्धि के ज्ञान नही प्राप्त हो सकता । बुद्धि ही मशुष्य का सबसे बडा 
सम्बल है। यूनानी दार्शनिक अरस्तू मनुष्य को  विवेक-युक्त सामाजिक पशु! कहत थे । 
कौसिरेर भी मानव-पशु को इसी प्रकार का जन्तु मानते है, पर “भाषा, कला, धर्म, विज्ञान 
आदि के द्वारा बह पशु से भ्रधिक ऊँचे ढग के समाज में रहता है ।!* यह सही हो 
सकता है, पर मानव स्वय पशु प्रतीक है, यह भी स्थापित हो गया ! मनुष्य ने जो दर्शन- 
शास्त्र तथा धर्मशास्त्र बनाया हैं, उसका भी कैवल एक ही वारण है ! वह “मं झौर तू” 


१, वी) मिद्यावता: ), ए०३ का लेख, पृष्ठ ५८--०5९56 छा हि शिथाऊप्र०प5 
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अनेक विद्वानों के विचार ३२५६ 


"मनृष्य तथा ईएवर” के घनिप्ठ सम्बन्ध को जानने का प्रयास है ।' चूँकि ये दोनों चीजें 
माध्यम हुई, अ्तएव इनको भी प्रतीकात्मक मानना पड़ेगा । इसलिए, यह भी मानना 
पड़ेगा कि धर्म स्वत: मानवता के परे वस्तु नहीं है वल्कि उसकी सीमा के भीतर है। चुकि 
पूर्ण ब्रह्म तथा मनुष्य में कोई अन्तर नहीं है, अ्तएव मनुप्य का धर्म-अतीक भनुप्य के बाहर 
नहींहो सकता ।* ईश्वर ने मनुष्य को जो सवसे बड़ी वस्तु दी है, वह है सोचने की शर्त । 
इस णविति से ही उसने धर्म-प्रतीक बनाया है। उसका लक्ष्य है अपनी अनन्त सत्ता को 
पहचानना । अपनी अनन्त सत्ता को पहचानने के लिए अपने से वाहर नहीं जाना है । 
अपने ही भीतर प्रवेश करना है । इसलिए धर्म-प्रतीक केद्वारा अपने ऊपर, अपने अज्ञान 
के ऊपर विजय प्राप्त करनी है । यह विजय अपने से वाहर जाकर नहीं, अपने आत्म- 
समर्पण से होगी ।* धर्म ही एकमात्र ऐसा प्रतीक है जो आत्म-समर्पण से लक्ष्य तक 
ले जाता है। धर्म की इसी लिए इतनी मर्यादा है । मनुष्य का जो कुछ प्रयत्न है वह 
आध्यात्मिक मुक्ति के लिए है । वह जो कुछ कर रहा है, अपने बंधनों से अपना छुटकारा 
भाप्त करने के लिए । अपनी अभिव्यक्ति के लिए तथा “क्रमागत आत्म-मुवित” के लिए 
उसने भिन्न प्रकार के प्रतीकों की रचना की है, रचना करता जा रहा है । पर,इन वातों 
को समझने के लिए आवश्यक यह है कि 'हम अपने जीव-विज्ञान को आध्यात्मिक जीव- 
विज्ञान बना दें,” अपने दर्शनशास्त्न को मानवता के अधिक निकट ला दें ।* 

दूरी का कारण प्रतीक 


हेम ऊपर लिख आये हैं कि प्रतीक एक माध्यममात्र है। ज्ञान स्वतः भी माध्यम 
है। बीच के आदमी की तब ज़रूरत होती है जब खुद मुलाकात नहो। जब प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध न हो तभी माध्यम की आवश्यकता पड़ती है । यदि माध्यम ठीक मिल गया त्तो 
असलियत को पहुँचा देता है, प्राप्त करा देता है । जिसने जितना अच्छा माध्यम बनाया 
वह उतनी ही जल्दी सही मार्ग पर, सही परिचय को प्राप्त करेगा । पर, जिसने जरा भी 
भूल की, वह ठोकरें खाता रहेगा । प्रतीक की यही सबसे बड़ी कठिनाई है । यदि उचित 
भत्तीक बने तो उचित मार्ग-प्रदर्शन होगा । यदि अनुचित तथा भ्रमात्मक प्रतीक बने 
तो मनुष्य ठोकर खाता रहेगा । 

जब हमने यह मान लिया कि प्रतीक एक माध्यम है तो हमको फ्रीडरिक थियोडोर 
विशेर' के विचार को अपना लेने में क्या आपत्ति हो सकती है । उनका कंहना था कि 


९. वही, पृष्ठ ८४६ | २. पृष्ठ, ८४८ ॥ 2. चही, पृष्ठ ८५२ । 
४. वही, 70200 8567०८ए का लेख, एछ ५४१॥ 
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३६० प्रतोक-शास्त्र 


प्रतीक तमी बनते हैं जद झादमी अपने को प्रश्नति से दूर करना सीखता है । सब वह अपने 
आशय को प्रकट बरने के लिए प्रश्धति से भिन्न सदेश-वाहकों का प्रयोग करता है 
प्रतीवात्मक वस्तु श्राशय को प्रवट करनेवाली एक जियाशील वस्तु है, जिसने इखिय- 
जन्य पदार्थ कोवीद्धिक रूप दे दिया है । प्रतीक की महत्ता उसके माध्यम बनने की शवित 
में है। किन्तु जहाँ भी प्रतीक होगा, उसका मूलत निश्चित भ्राशय होगा ! उसमें 
प्रुवीयता होगी, छ्ुव॒त्व होगा । किन्तु उसके द्वारा एक-दूसरी से भिन्न वस्तुओं का 
एकीवरण भी होगा । प्रतीक के द्वारा ही इन्द्रियों को प्रभावित करनेवाली वस्तु तथा 
उतका ज्ञान, दोना की जानकारी दी सकेगो । विच्यर तथा काये, जाता तथा शेय, प्रहति 
शोर मनुष्य, मानव वी श्रावश्यकताएँ तथा देवी-तत्त्व, इन मिन्न चीजा की एकता 
स्थापित कर उनकी जानकारी क्रानेवाली वस्तु प्रतीक है ॥ 


कला का माध्यम 

कैसिरेर सभी प्रतीको में ललित कला का प्रतीक श्रेप्द मानते थे, क्योकि उसके नीचे 
धामिक प्रतीक का पु है और उसमें विज्ञान की मर्यादा शामिल है । ललित कन्ला सभी 
को समान रुपसे भ्राइृष्ट वर लेती है । पर, यह तभी वस्वुत मुखरित प्रौर ललित होती 
है, जब इसकी तह में प्राष्यात्मिक्ता, धामिकता हो । कला के द्वारा मनुष्य ने अपने 
अभिमान, अपने दोष, अपनी इच्छा, अपनी महत्त्वाकाक्षाएँ-सवकों साकार रूपदे दिया 
है । प्रकृति में उसने जा रूप रग देखा, जो कुछ सीखा तथा समझा, उनकी प्रपनी कूँची से 
नकल कर अपने चित्र या अपनी मर्तियाँ में उतार देता है। भ्रन्ततोगत्वा मानव के विचार, 
उसकी भावनाएँ, उसकी पीडाएँ या उसके ग्रभिमान एक समान है ! भ्रतएव ललित कला 
की भाषा से हर श्रकार का मानव एक दूसरे के निकट आ जाता है । अतएवं ललित कला 
का प्रतोकात्मक माध्यम श्रेष्ठ है ।' पर कला जिसने दृश्य वस्तु की कोरी भर्कल 
करने का साधन बनाग्रा, वह कभी भी सफल कलाकार नही हो सकता बहती हुई 
नदी को देखकर उसकी तस्वीर खीच देने का नाम कला नही है । उस नदी के प्रवाह में 
जो ग्रन्तरात्मा है, जो भ्राध्यात्मिकता है, जो मौलिकता है, वह भी कलाकार की पकड़ 
में श्रानी चाहिए । ऐसे गुण से हीन कला प्रतीक से समाज की हानि होती है । ऐसी 
हीन कला के द्वारा इतिहास का अध्ययन भ्रमात्मक हो जाता है 


१ वही पुस्तक) एिथाक्णग6 (जा9८ए६ का लेख, पृष्ठ ६०९ १० “एृठ्ठल ०ए90०5765 8204 
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भाषा का अयोग 

भाषा भी तो एक कला है। पर भाषा की कला मनुष्य ने वहुत वाद में सीखी । प्रारम्भ 
में भाषा का उदय उसी समय हुआ जिस समय मानव के मस्तिप्क का प्रभात-काल हुआा 
हैगा। मनुष्य के मस्तिष्क की सबसे पहली तया महती उपज भाषा है ।! भाषा और कुछ 
नह, केवल नामकरण ही तो है । क की ध्वन्ति का क नाम रख दिया, इत्यादि तथा 
मी वस्तु सामने आयी उसका एक नाम रख दिया । व्याकरण तो वहुत वाद की चीज़ 
है। इसलिए भाषा और कुछ नहीं, नाम-प्रतीक है । पर सव प्रतीकों में सवसे सरल 
उपथोगी प्रतीक यही है, क्‍योंकि जब कभी, जिस समय आवश्यकता पड़ी, यह सरलता से 
उपलब्ध मे प्यास लगी है । पानी का प्रतीक जल का चित्र भी हो सकता है । पर 
है उसको तस्वीर ढूंढ़ने कहाँ जायें ? हम तो “पानी लाओ” कहकर छठी पा जाते है । 
हमारा काम चल जाता है । किन्तु, गले के नीचे पानी जाना चाहिए और उस चीज़ 
को पानो कहना चाहिए, इतना भी सीखने में मनृप्य को वहुत काफ़ी समय लगा होगा । 
*नर्म बाह्य तवा दृश्य जगत तया अन्तर और अदृश्य संसार” को पहचानने की अद्भुत 
अमता होती है ६ इसी क्षमता के कारण उसने हजारों वर्षो में धीरे-धीरे अपने प्रतीक 
पाये हैं। भाषा-प्रतीक सबसे प्राचीन तथा मौलिक है । प्रतीकात्मक रूप के सिद्धान्त 
+ जन्मदाता कैसिरेर ने इस वात को स्वीकार कर हमारे नाद-ब्रह्म तथा शब्द-सिद्धान्त 
को मान लिया है। हम यह सिद्ध कर चुके हैं कि प्रणव-नाद डे» सृष्टि का प्रथम नाद था 

जिससे भाषा का भाषा-प्रतीक का, जन्म हुआ है । 
सतत काउ च्न्य 


वाह्य तया अन्तर्जेगत्‌ का स्वामी, ज्ञाता तथा सूत्रधार मन हुआ जो भीतर और 
ताहर का सव कुछ जानता है। यह मन ज्यों-ज्यों विकसित होता जाता है, त्यों-त्यों 
उमके प्रतीक भी विकसित और परिपक्व होते रहते हैं। ज्यों-ज्यों वह अपने को 
भसारिक वन्धनों से ऊपर उठाता चलता है, त्यों-त्यों उसका प्रतीकात्मक व्यवहार, 
उसका प्रतौक अधिक उच्चत होता चलेगा ॥* जिस मन में भीतर और बाहर की चीजों 
*। ग्रहण करने की जितनी अधिक शक्ति होगी, उसके प्रतीक उतने ही अधिक व्यापक, 
अैय-नुक्‍्त तया वाह्म-जगत्‌ तथा अंत्तर-जगत्‌ से सम्बन्धित होंगे । चह्दी प्रतीक वारतविक 
पैतीक है, जो दोनों का सम्मिलित प्रतीक होता है । आवश्यकता इस वात की है कि 


नि 
है] 
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प्रतीक को ठीक रूप में समझा तथा पहचाना जाय । उदाहरण के लिए एव व्यवित 
किसी दूसरे के कधे पर अपना हाथ रखता है । इसका कया श्र होगा ? जिस समय 
वह हाथ उसके कंधे पर गया, वह अपने इस शरीर का नही रहा जिसमें से निवलक्र 
वह दुसरे के कधे पर चला गया है । जिस समय वह अपने वास्तविक शरीर से झलग ने 
होते हुए भी श्रलग होकर दुसरे के कधे परजा लगा, उस समय न वह अपने शरीर का रहा, 
न उसका वह रूप ही रह गया, जो हम समझते थे ।! वह केवल एक प्रतीक रह गया--+ 
उसका श्रर्थ लगाना होगा। किसी के कधे पर हाथ रखना प्रेम का प्रतीक हो सकता है, 
आत्मीयता का प्रतीक हो सकता है या सोते हुए झादमी को जयाने का प्रतीक हो सकता है । 
इस भ्रकार प्रकट में जो भ्ांख से दिखाई पडा, वह तो इतना ही था कि एक हाथ किसी 
दूसरे के कधे पर गया । इस क्रिया ने क्‍या प्रतीक बनाया, यह मन के समझने की चीज 
हो गयी, पर केवल भाषा द्वारा इतना कह देने से कि “ग्रमुक ने भ्रमुक वे कधे पर हाथ 
रखा,” बात साफ नही हुई । भाषा के माध्यम से प्रतीक का माध्यम स्पष्ट नही हुझा । 
पर यह भाषा का दोप हुआ | भ्रतीक का मही ! भाषा अपनी उच्च सीमा पर पहुँच 
कर सब कुछ कह सकती है, पर साधारण तौर पर भाषा मन के साधारण विचारों का 
“झूला” था “पालना ” मात्र है मनुध्य मैं बुद्धि के विकास बे समय से ही भाषा का 
उपयोग हर समय उठनेंवाले साधारण विचारों को व्यवत करने के लिए होता है, पर 
मन कैवल साधारण विचारो की रगभूमि नही है । मन तथा बुद्धि केवल भाववाचक 
वस्तु नही हैं । उनके सामने विश्व का व्यापत क्षेत्र नापने तथा प्रॉकने के लिए है । भत 
दे प्रपते विचार व्यक्त करने के लिए साधारण उपयोग की चीज़ से काम न लेकर 
एक नयी भाषा की रचना कर लेते हैं । वह वस्तु है प्रतीक । प्रतीको में भी गणितात्मक 
अतीक बहुत ही सटीक तथा सार्थक होते हैं । यणित हे प्रतीक अथ॑-रहित नहीं है। 
सख्याओ का भी भ्रपना भर्थ होता है । गणित के द्वारा जो कुछ भी सोचा या समझा 
जाता है, वह बहुत ही स्पष्ट भर्थ रखता है। सृप्टि के गूढतम रहस्य गणित बे द्वारा 
हल हो जाते हैं । फलित ज्योतिष गलत हो सकता है, पर गणित ज्योतिष नहीं । 
भवतएव भ्रको वी भापा में प्रतीक बहुत ही शुद्ध तथा साथंव होते हैं । 
किन्तु गणित हो भरधवा भाषा, दोना का एक ही गुण प्रतीव में होता है । वई झवा 
के मिलाने से एक सख्या प्राप्त होती है । यदि हमने कहा “दस” तो इसका श्र्थ यह होगा 


१ वही, पृष्ठ २०५॥ 
३ वही पुस्तक 5॥5थाए८ रि. हू दा लेंस, पृष्ठ ४०० । 
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कि दस इकाई मिलकर, पाँच दो मिलाकर या दो पाँच मिलकर यह संख्या वनी । 
यानी दस के प्रतीक में उसके विभाजन योग्य क्षमी अंक समाविप्ट हो गये । उत्तम 
प्रवेण करके एक रूप को प्राप्त हो गये । इसी प्रकार संगीत-प्रतीक भी है । चाहे किसी 
भी भाषा में हो, ध्वनि तथा स्वर, शब्द तथा उनका चुनाव जब एक साथ मिलकर स्वर- 
लहरी उत्पन्न करते हैं, हम उसे संगीत कहते हैँ । हमको उस संगीत की भाषा भले ही न 
समझ में आये, हमारा मन उसका आनन्द प्राप्त कर लेता है । इसी प्रकार वहुत-से 
शब्द मिलकर एक वाक्य बनता हैं । जब सव शब्दों का श्रर्थ एक में जोड़ दिया जाता है 
तव समझ में आने योग्य अर्थ प्राप्त हीता है । शब्दों का ऐसा सकलन कर, एक ही अर्थ 
समाविष्ट करनेवाले वाक्य एक वच्चा या दूसरे की भाषा न जाननेवाला नहीं बना 
सकता । इसी लिए उनको बात समझ में नहीं आती । इस एकता को उत्पन्न करनेवाला 
मन होता है । अपने विकास के अनुसार मन स्व॒र-लहरी, अंक अथवा भाषा का एक- 
रसत्व तथा एक-प्रथ॑त्व पैदा करता या निर्माण करता रहता है । कुछ शब्द रख देने से 
वाक्य नहीं वबनते। हमने कह दिया कि “हम, खाना, गया हूँ, जव/--तो इसका कोई अर्थ 
नहीं वनता । यदि हमको यह प्रतीक वतनाना है कि हमने खाना खा लिया तो कहना 
'डेंगा-मैं भोजन कर चुका ।” अब, इतने शब्द मिलकर एक निश्चित परिणाम पर 
घना सम्भव हुआ । पर इस परिणाम पर पहुँचाया मन ने । प्रतीक बनाया मन ने । 
अतएव मन की मर्यादा को भला देने से हम प्रतीक की गहराई तक नहीं पहुँच सकेंगे । 
इसलिए घूम-फिर कैसिरेर तथा उनके समान विचार करनेवाले इसी नतीजे पर पहुंचे 
कि प्रतीक का मन तथा बुद्धि से, आध्यात्मिक पहलू से इतना घना सम्बन्ध है कि उसे 
, 'मझने के लिए अध्यात्म-विद्या से सहायता लेनी पूड़ेगी । जब यह तय हो गया कि बुद्धि 
अपने अनुभव के अनुसार प्रतीक वनाती है तो फिर बचा क्या समझने में । जितना 
अनुभव होगा, उतना ही समझ में आवेगा । पर यदि अपना अनुभव कम है तो दूसरे का 
सहारा तो है । जो दाशैनिक हैं, उनके अनुभव से काम लेना पड़ेगा । अनुभव हमारा 
पड़ा भारी सहारा है । पर कोरे भौतिकवाद के अनुभव से काम नहीं चलेगा । काम तो 
पैलेंगा कैसिरेर द्वारा वणित “अनुभव की अध्यात्म-विद्या” से ।* उससे हम जो कुछ 
पैमझ सकेंगे, वही हमारा सहारा, वही हमारा ज्ञान होगा । 


९ बही, पुस्तक फेर) छें. शरत्ाांग्राशंधप्टा का लेख, पृष्ठ ७५५६-६७ । 
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पिछले अध्यायो से यह स्पष्ट हो गया कि प्रतीक की रचना केवल प्रेरणावश नही 
होती । वह निश्चित झ्रावश्यक्ता की पूर्ति करता है, जिसे उर्दू में “इलहाम” गहते हैं 
या जिसे हम प्रात्म प्रेरणा कहते है । उसका ताबिक विश्लेषण नही हो सकता । हमारे 
ऋषि “मत्नद्धप्टा” कैसे हुए, वैदिक ऋचाग्रो की स्वत प्रेरणा उन्हें कैसे हुई या हजरत 
पैगम्वर साहब को कुरान शरीफ का 'इलहाम' कँसे हुआ, ये सव बातें तक से सावित 
नहीं की जा सकती । जो वात तर्क से सावित नही होती, उसे पश्चिम के अनेक विद्वान्‌ 
“बुद्धि-अम” या "प्रमाद” तक कह बैठते है । इसी लिए बहुत-से पश्चिमी वैज्ञातिको 
ने इलहाम या प्रेरणा की सत्ता ही भ्रस्वीकार कर दी थी । उनवा कृहना था कि जिंस 
चीज का विश्लेषण न हो सके, उसकी सत्ता ही क्पोकर मानी जाय । 


प्रेरणा तथा बिइलेपण 

किन्तु विश्लेपण द्वारा हम हर पदार्थ के भिन्न तत्त्वो को असग पग्रलग कर देते है, 
उन तत्त्वी की छानवीन कर लेते हैँ जो भन्य पदार्थों में भी समान रूप से पाये जाते है । 
हम अपने जिस दृष्टिकोण से किसी तत्त्व को जानते या पहचानते हैं, उसी दृष्टिकोण 
से हम अन्य तत्त्वा के साथ अपने जाने हुए तत्त्व का मिलान करते हूँ | विश्लेषण की 
व्याख्या की जाय तो वह भिन्न तत्त्व प्रतीको में उस वस्तु का अनुवाद है। चूंकि हर 
सासारिक वस्तु स्वत में सम्पूर्ण नही है, अत उसकी व्याख्या भी पूर्णत सम्तोपजनक 
नही हो सकती । विशेष कर जब वह कव॒ल अपने दृष्टिकोण से तत्त्वा का, तत्त्व प्रतीको 
का प्रतिनित्पण हो । इसी लिए विश्लेषण के भीतर विश्लेपण, पुन विश्लेषण, तक के 
भीतर तर्क चलता रहता है । हम सैकडो वर्षा से यह सोचते भौ र कहते चले प्रा रहे है 
कि प्रकाश सीधी रेखा में यात्रा करता है । चाहे सूर्य का प्रकाश हो मा बिजली वी 
बत्ती का, प्रकाश की रेखा सीधी यात्रा करती है । ६० वर्ष पूर्व आाइस्टीन ऐसे विद्वान्‌ 
पैदा हुए जिन्होने ग्राज के तीस वर्ष पूर्व यह सावित कर दिया कि जिसे हम सीधी रेखा कहते 
है, वह सीधी बसे हुई ? उनके कयनानुसार इस गोंव दुनिया में सीधी रेखा की व्याब्या 


ही गलत है। 
तस्‍्वो के विश्लेषण में ऐसा झगड़ा हमेशा लगा रहेगा, पर अन्त प्रेरणा की बात 
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पु 


प ऐसा तर्वी लाग नहीं हो सकता । झस्त-प्रे रणा एक सोधा-सादा वारये है ४ एसह दास 
एारीबद्धि विनसी बस्त केटफ्याइमक या विश्से पणात्मता सत्ता का छा: के भीतर 
प्रवेण कर जाती है झोर उनयी प्रत्यक्ष जानकारी हासिल वर लेती है । दम अपन 
नित्य के जीवन में प्रेरणादय न जाने पितने काम किया बारते है । ॥्ररणावश बनेम 
करने से हम झनगिनन विप्रक्ियों तथा लिन्‍तामोो से बच जात € । अन्त:प्ररणा की 
वात झनसुनी कास्के मनप्य झनगिनत विपत्तियों में जकड जाता हू 
द्वि का विषय 

इसलिए प्रतीक के विद्यार्थी को श्रस्त:प्रें रणा तथा अन्तर्माने के गे नही भुलाना 
भाहिए । ज्ञान बद्धि का विपय है। प्रेरणा आत्मा का विषय है | बुद्धि सदेव चिन्तन- 
शील रहती है । उसका चिन्तन दो प्रकार काहोता है । एक चिन्तन में इच्छाहीती है । 
हम जानते है कि किसी बस्त की इच्छा कर रहे है । दूसदे प्रकार के चिन्तन में जान 
होता है । हम जानते हैँ कि जान रहे है। ज्ञान अपने न्ान प्राप्त करने को समूची क्रियाप्रों 
पर ज्ञान प्राप्त करता रहता है ।* ज्ञाता तथाज्ञेय का माध्यम बुद्धि है। इसी प्रकार 
जब मन में किसी चीज की इच्छा होती है तो उस इच्छा को वह साकार कर लता हू । 
उसकी मूत्ति खड़ी कर लेता है। स्त्री की इच्छा हुई | जैसी इच्छा हुई, व सी स्त्नी की 
भूत्ति मन के सामने खड़ी हो जाती है । इच्छा ने मूत्ति की रचना की। अब उस 
मूत्ति को जानने का काम हुआ । यानी चिन्तन केप्रथम भाग इच्छा ने मूत्ति की रचना। 
टेसरे भाग ज्ञान ने उसकी जानकारी हासिल की । स्पप्ट है कि मन द्वारा प्रतिमा की 
मूत्ति की उत्पत्ति हुई | म॒त्ति द्वारा मन की उत्पत्ति नहीं हुई। मूर्ति की जानकारी 
हासिल करके उसे प्राप्त करने का प्रयत्न प्रारम्भ होता है । इच्छा की पूत्ति की चेप्टा 
होती है । इससे यह स्पप्ठ हुआ कि मूर्ति स्वयं नतो इच्छा है, न ज्ञान है, न क्रिया है । 
रे तो मनद्वारा उत्पन्न एक निरपेक्ष पदार्थ है। यह भी स्पष्ट हुआ कि मन के दो रूप 
हँ--इच्छा तथा ज्ञान । इन दोनों को मिलाकर क्रियाशक्ति सज्भ्चारित होती है । 
इच्छा और ज्ञान से मूत्ति बतती है । यह मूत्ति ही प्रतीक है । 
इच्छा-वैचित्र्य 
इच्छा और ज्ञान से हर दिशा में प्रतीक बनते हैं | इच्छा-वैचित्य के अनुसार 
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प्रतीक-बै चित्य होता है । मानव जीवन के हर पहन में भिन्न-भिन्न प्रतीक होते है ! 
समाज, राजनीति, विज्ञान, हर एक के अपने-अपने प्रतीक होते है, पर ये प्रतीक 
तत्मम्बन्बी इच्छा तथा ज्ञान की अ्रभिव्यवित करते है । प्राज के ढाई सौ वर्ष पूर्व 
अमेरिकन सरकार में, लोगा के जान-माल की हिफ़ाजत करनेवाली घुडसवार सेना की 
वीरता तथा दृढता के लिए वडी ख्याति थी । इसलिए घुडसवारो के लम्बे जूते तथा 
घोडे की जीन, इन दोन! चीजा का “वीरता के कार्य ' का प्रतीक माना जाता था । कही पर 
जीन तया जूता की तस्वीर वना देने से घुडसवार सेना की वीरता का इतिहास भ्रक्ित हो 
जाता था । इन दोनो चीज़ा को देखने से ही देश भर के वीर घुडसवार। की वीरता भ्रकित 
हो जाती थी । किन्तु हर देश में ये चीजें वीरता का प्रतीक नही थी ! जिस देश में वीरता 
के कार्य क लिए घोडे की इच्छा होती थी तथा घुडसवारों की वीरता का ज्ञान होता था, 
चही पर ऊपर लिखे प्रतीक काम देते थे । 


शप्ट्रीय ध्वज 

हमारे देश में सूर्यवशी नरेशो की वीरता प्रसिद्ध है। पराक्रम का उदाहरण सूर्य 
से वइकर और क्या हो सकता है, जिसके तेज से पृथ्वी में मन, जल सब कुछ हीता है । 
प्रकृति के प्रत्येक तत्त्व पर सूर्य विजयी होता है । अतएवं * विजय की इच्छा करनेवाले, 
सूर्य के समान पराक्रमी बनने की कामना करनेवाले तथा सूर्यवशी नरेशो के समान इति- 
हास बनाने की इच्छा रखनेवाल लोगा से” झपनी पताका पर सूर्य का चित्र बना दिया था। 
ससार की माया भमता छाडकर मोक्ष की साधना करनेवाले साधु-सन्यासी जिस रग का 
बस्त्त पहनते हूँ, उसी रग का झण्डा बनाने का अर्थ है ( ससार की सब कुछ ममता त्यागकर 
हम अपने राज्य के लिए होम होते को तैयार है ।” भारतवर्प में सवसे अधिक संख्या 
हिन्दुआ की है । हिन्दू जाति का प्रिय रग वेसरिया है । मुसलमाना का भ्रिय रंग हरा 
है । ईसाई ब्रादि श्रन्य जातियो का प्रतीक श्वेत रग है । समूचे भारतवर्य का हिव-- 
डन सब जाति, धर्म, सम्प्रदाय दो एक में मिताकर चलने में है, इनके हित साधन में है । 
इस सबकी समान रूप से सेवा करने की, सगठित रखने की इच्छा तथा ज्ञान वा प्रतीक 
हमारा तिरगा झण्डा है। इन सबके हित साधन के लिए ग्रामीण तथा कुटी र उद्योग का 
सहारा लेकर, ग्रामा के जोवन को ऊँचा उठाने का प्रतीक चर्खा है। झतएवं कांग्रेस 
ने तिरगे के ऊपर चर्खा बना दिया। 
जनवा की आवश्यकता 

क्म्यूनिस्टलोग जनता की समूची शक्ति हाथ से काम करनेवाले क्सिन तथा कन्न- 
कारखाते के मजदूर को मानते हैं । देश का सर्वेस्व यही दो वर्ग हैं । इन दो वर्गों को 


राजनीततिक प्रतीक ३६७ 


पड़ का प्रतीक माननेवालों ने किसान का प्रतीक खेत काटनेवाली हँसिया तथा मजदूर 
का श्रतीक हथौड़ा बना दिया। यह वात दूसरी है कि हमारे तिरंगे झण्डें की तरह या सर्वे- 
पक चर्ख की तरह यह प्रतीक राष्ट्र की आत्मा की अभिव्यक्ति न हो । पर श्रपते 
पप्टकोण के अनुसार उत्पन्न हुई इच्छा तथा ज्ञान का प्रतीक हँसिया-हथीड़ा अवश्य 
है। पूर्वों देशों का अपने को सिरमौर साननेवाले तथा अपने नरेशों को सूर्य का 
अतिनिधि--अपने देश को सूर्य के समान प्रवल तया तेजस्वी माननेवाले जापानियों ने 
पतन झण्डे पर सूर्थ रखा था। इंग्लैण्ड, स्काटलैण्ड तथा वेल्स के तीन राज्य जब एक 
उत्ते के नौचे आ गये तो इनका एक सम्मिलित झण्डा बना जिसे हम “यूनियन जैक” कहते 
है। इसमें लाल, सफेद तथा नीला रंग तीनों राज्यों के पताका-प्रतीक का सम्मिलित 
अतीक वेने गया । इंग्लैण्ड के ही निवासी अश्रमेरिका जाकर बसे थे । वे अपने साथ अपने 
सण्ड की कल्पना भी लेते गये और उन्होंने अपनी पताका में भी लाल, नीला तथा सफ़ेद 
*ग रखा | हर एक देश की पताका आरम्भ से अन्त तक एक नहीं रहती । पहले मुसलिम 
'जाका पर यूनानी “बाज” पक्षी वना रहता था। वाद में द्वितीया का चन्द्रमा तथा 
सितारे बनने लगे । जब किसी देश की राजनीतिक भावना बदल जाती है, जब किसी 
देश की भौगोलिक सीमा बदल जाती है तो अ्रपनी सीमा के भीतर सवकी इच्छा तथा ज्ञान 
को क्रियात्मक साधना का रूप देने के लिए पताका-प्रतीक भी भिन्न हो जाता है । सोवियत 
झ्स 3 पताका आज वह नहीं है जो पचास वर्ष पहले थी । उस देश की राजनीतिक विचार- 
और के बदलते ही उसके मन के सामने इच्छा, इच्छा से उत्पन्न प्रतिमा, प्रतिमा से उत्पन्न 
जान भी वदल गया । अ्रतएव रूस के सम्राट्‌ जार की पताका भी वदल गयी। राप्ट्रीय 
पेताका-प्रतीक के बारे सें एक वात ध्यान में रखनी चाहिए । ऐसे प्रतीक विगत स्मृतियाँ 
कं की वर्तेमान जीवन-परिस्थिति को मिलाकर वनते हैं' इसलिए 
हैर देश की पताका उसके जनसमूह की राजनीतिक इच्छा का प्रतीक होती है । 


अधिकांश का प्रत्तीक 


पर सेवकी इच्छा की ठीक से जानकारी करना बड़ा कठिन है । कोई नहीं कह सकता 
* सोवियत रूस का हर व्यक्ति 'हँसिया-हथीड़ा” के सिद्धान्त को मानता है । कोई 
नहीँ कह सकता कि हर भारतीय कांग्रेस के चर्खा का सिद्धान्त मानता है। पर ऐसे 
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मामते में बेवद एक ही कामचनाउ सिद्धान्त माय सेना चाहिए ; वह यह जि प्धिक्ाग 
वी इच्छा गा वही प्रतीर है। भारतीय राष्ट्रीय पठावा प्र भ्रशोक भा चक्र है । यहूं 
घक बौद्धराल्तीन /धर्मं-गक-परिवर्तन” का प्रतीव है । उस समय यह चक्र घामिर कार 
का प्रतीक पा । भाज हमारा भ्रशावनत्र नैतिर॒ तथा सामानिक पुन संगठन गा प्रतीर 
है । पर चत्र के साथ पुरानी स्मृति जुडी हुई है । घक्र के साथ परिवर्तन की परिवल्पना 
रायुकत है। घत गे साथ भारतीय जनता गो झपनी यर्तमान परिस्थिति में भामूल 
परिवतंन बरने की भावना सप्निहित है। भव इतनी इच्छा तथा इतने कान के साथ 
समोग होने पर हमारे राष्ट्रीय ध्वज की रचना हुई है। 


विश्व-शतीक 
ईसाई “क्रास” या शिक हम पिछपे भ्रध्याथा में शर प्राये हैं । ईसा वे त्याग तथा 
बतलिदात मी उस प्रमर बहानी में बडा बल है । स्विट्जर्ल॑ण्ड के छांटे-्छोटे राज्यों गा 
जब सध बना, मवीन स्विदूजरले एड बी रचना हुई, उसने 'क्रास' के प्राचीन प्रतीर को इपने 
झण्डे पर रखकर प्राचीन स्मृति तथा साहस की प्राचीन याथा का हर एवं नागरिक के 
मन पटन पर भध्रवित बर दिया। इसी प्रसार मित्र राष्ट्रसथ से झपने ध्वज पर विश्व 
का गोल मानचित्र वना रखा है ताकि “वमुधव गुटुम्यवम्‌” की भावना वह भपने हर 
सदस्य के मन पर प्क्ति करते रह । विश्व-वधुत्व का प्रतीक विश्व का मानचित्न नया 
प्रतोग़ नहीं है । भ्रनेक भ्रतरराष्ट्रीय भ्वसरों पर इसका उपयोग हो चुका है । राष्ट्रसप 
के वर्त मान प्रतीक मे साथ प्राचीन स्मृति भवित है । इस स्मृति से राजनीतिक दल या 
नेता या राजा लाभ भी उठाना चाहते हैं । इसी लिए इतिहास साक्षी है कि सये राज्य के 
विस्तार पर मर॑भ लोग उस देश वी पताका को समाप्त नही करते, ग्रपते देश वी पताका 
में सम्मिलित वर लेते है या उसी पताका का भपना लेते है । कई प्रतीकाकों मिलाकर 
जो प्रतीक बनते है उन्हें सम्मिलित प्रतीक कहते हैं झौर ऐस प्रतीका के ज्वलन्त उदाहरण 
पचासो राष्ट्रीय ध्वज है । ये ध्वज सम्मिलित इच्छा तथा सम्मिलित सकल्‍प, सम्मिलित 
ज्ञान तथा सम्मिलित त्रिया के प्रतीक होते हैँ / लोग इनवे झाकप॑ण में ऐसा वेंध जाते है 
किपताका वे झुक्‍ते ही वे समझ जाते हैं कि म्रव सम्मिलित इच्छा, ज्ञान, क्रिया में शिथिलता 
भ्रा गयी या वह समाप्त हो ययी । इतिहास में ऐसे सैकडो महायुद्धो की क्याएँ मिलेंगी 
जिनमें जीती हुई सेना यक्रायक हतोत्साह और पराजित हो गयी, क्याकि जिसके हाथ में 
ध्वज था, बह किसी कारणवश गिर गया। शत्रु भी इस बात की चेप्टा करता है कि 
राजा का झडा ले चलनेवाला पहले मारा जाय ताकि लोगा का उत्साह समाप्त हो जाय । 
सामूहिक इच्छा वे प्रतीकीकरण में जिदना लाभ है, उतना ही खतरा भी है । सामृहिक 
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यदि एक साथ जागती हैं तो एक साथ ही सो भी जाती हैं । यदि वह एक साथ 
होती है तो एक साथ निश्चेप्ट भी हो सकती है। इसलिए सामूहिक प्रतीक बनाने- 
वालों को ऐसे प्रतीक में श्रधिक से अधिक प्राचीन स्मृति तथा वर्तमान झाकांक्षात्रों को 
भकट करना होगा ताकि प्रतीक सामने न रहने पर भी उसका प्रभाव अन्तर्मानस पर वना 

रहे। सामने राष्ट्रीय पताका न भी दिखाई पड़े, पर उसकी भावना मन में इच्छा तथा 
मान को सचेप्ट करती रहे । मन की स्थिति ऐसी रहे कि प्रतीक का कलेवर आँख से 
न दिद्वाई पड़ने पर नली उसका विचार, उसका संकल्प बना रह । ऐसी ही अनुभूति के 
कारण सेनाएँ शत्त्‌ के हाथ में पड़ी हुई अपनी पताका छीनने के लिए प्राण उत्सग कर देती हैं। 


पे 
सचेए 


हर 


राजनीतिक प्रतीक के द्वारा एकता 


ऐसे राजनीतिक प्रतीकों को समझने के लिए हमको हर एक देश की राजनीतिक 
विचारधारा को भी समझना चाहिए । राजनीति है क्या वस्तु ? समाज पर लागू 
किये जानेवाले आदेशों को बनाना या विगाड़ना--इंसी का नाम राजनीति 
राजनीतिक वर्ग उस व्यक्ति-समूह को कहते हैं जिसमें कुछ आदेशों को लोग स्वतः या 
आदतन मानते हैं तंथा पालन करते हैं तथा कुछ को सम्भवतः बाध्य होकर उनका पालन 
करना पड़ता है। सामाजिक श्रनुभव तथा शिक्षा से ऐसा राजनीतिक वर्ग वनता है जिसमें 
स्वेच्छया आदेश माननेवाले या वाध्य होकर आदेश माननेवाले एक-दूसरे को शक्ति 
भदात करते रहते हैं । राजनीति का अध्ययन केवल इतना ही है कि उस समाज में झादेशों 
को पालन कराने का क्‍या तरीक़ा है--विधानसभा द्वारा, शासन द्वारा, सेना हारा 
अजातंत्र द्वारा या निरंकश शासन द्वारा । आदेशों को पालन कराने की जैसी राजनीतिक 
विधियाँ होंगी, वैसा ही प्रभाव सामाजिक शिक्षा पर पड़ेगा । प्रजातंत्रीय समाज तथा 
निरंकुश शासनवाले समाज की राजनीतिक शिक्षा पर इसी प्रकार प्रतीकों का भिन्न- 
भिन्न प्रभाव पड़ता हैऔर जनता के मन तथा बुद्धि का विकास तदनुरूप होता रहता है ।* 
राजनीतिक वर्ग की सीमा बदलती रहती है । जितने अधिक लोग एक ही आरदेशक 
(चाहे वह्‌ विधानसभा हो, नरेश हो, सेना हो इत्यादि) के आदेशों के अन्तर्गत होते हैं 
उतना ही बड़ा राजनीतिक कुनवा या वर्ग होगा | ऐसे कुनवे में वृद्धि के साथ उसका 
कार्यक्षेत्र भी व्यापक तथा विस्तृत होता जायेगा । यदि एक ही भाषा के लोगों का राज- 


१. वही, पृष्ठ ३७। 
२. इस विपय पर निम्नलिखत विद्वानों की रचनाएँ पढ़नी चाहिये-- 
8. &, एप्न्‍ल्‍ज्टा, 7. 3. छुृक्काए--स्‍४, एप 9, 3.९९८७५ 9. 4,0९एथ्यॉसंस 
परताबमत फा्ा फ9छु०ा००, इत्यादि । 
रोड 
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सीतिक वर्ग बहुमापा-भाषियों वा वर्ग बन गया तो उसकी समस्याएँ भी यड जायेगी । 
ऐसे कई समाज एक ही राजनीतिव प्रादेश के भीतर भा सवते हूँ जितवे रहन-सहन 
में बड़ा श्रन्तर हो । ऐसे विभिन्‍न लोगो को एक सूत्र में मिलायर रखना बड़ा ही कटित 
बाम है। हर एप की प्राशाप्रो तथा महत्वावाझाग्रो वी पूलि कठिन हो जाती है । 
कोई ऐसी भी दृढ़ तया शवितिशाली वस्तु है जो छोटे-छोटे राजनीतिक वर्मो को एक में 
मिलाकर, बड़े वर्ग में झ्ञामित कर देती है, उनको एक मूत्र में वय देती है । कोई ऐसी 
भी दुईलता है जिसके कारण वरे-वडे राजनीतिक वर्गों वे टुकटे-टुकडे हो जाते है । बिसी 
ऐसी दुर्बलता वे कारण ही प्राचीन रोमन साआज्य टुव्डे-टुक्डे हो गया । किसी ऐसी 
दृढ़ता के वारण हीं प्राचीन बिटिश साम्राज्य भाज भी छिम्न-भिन्न नही हुझ्ला । यह वस्तु 
है प्रतीव । जिस राजनीतिक वर्ग का प्रतीक इतना व्यापक तथा प्रभावशाली हुआ कि 
सवत्ी महत्त्वाराक्षा वी पूर्ति कर से, प्रकट वर सवे, वह वर्ग एक साथ चलता रहेगा। 
जिसवा प्रतीक इसमें भ्रसफ्ल रहा, उसे मैदान छोड़ना पडेगा। प्राचीत रोमन साम्राज्य 
ने चारो प्ोर भपनी पताका फहरा दी । वाज पक्षी बना हुमा उनका झण्डा चारो ग्रोर 
गाड़ा गया । पर रोमन दिग्विजयी होकर गये थे । झपने में मिलाने वे लिए नहीं गये 
थे । ब्रिटिश साम्राज्य जब टूटने लगा तो वडी सावधानी तथा चतुराई के साय उसका 
नाम “ब्रिटिश साम्राज्य! से बदलकर “ब्रिटिश कामनवेल्य'---'सर्वे साधारण वी 
सम्पत्ति” धोषित वर दिया गया । रोम साम्राज्य के लिए उनकी पताकामात्र ही प्रतीत 
थी। ब्रिटिश साम्राज्य का प्रतीक यूनियन जैक नही रहा । कामनवेल्य के हर एक राज्य 
वी पताता भिन्न-भिन्न है। “सर्वेसाधारण की सम्पत्ति को एक मूत्र में पिरोनेवाले, 
गूयनेवाले हूँ उनके नरेश । महारानी एलिजवेब झाज ब्रिटिग कामनवेल्य की अ्रतीकँ 
है । सब प्रतीको में व्यवित-ग्रतीक श्रष्ठ होता है। वह सजीव, सचेप्ट, हमारी झात्मा 
से निकटतम तथा हमारे सुख-दु ख का प्रतिविम्व होता हे । भारत की राष्ट्रीय एकता, 
भारतीय सघध के अन्तगंत सभी प्रदेशों की एकता वा प्रतीक हमारा राष्ट्रपति हैं। 
सयुकत राज्य श्रमेरिका की राष्ट्रीय एकता का प्रतीक उनका प्रेसिडेंट” है क्न्ति, 
शाप्ट्रपति का पद ऐतिहासिक पद-महत्त्व नही रखता ) इस पद की उत्पत्ति प्रजातत्रीय 
शासन-विघान से हुई है । हजार वपं पुरानी ब्रिटिश नरेश की परम्परा की स्मृति अपना 
अद्भुत ऐतिहासिक महत्व रखती है । नरेश के साथ ही द्विटिश प्रजातत्नीय प्रथात्री 
क्य विकास, देश के शासन में नरेश का कोई भी हस्तक्षेप न होना, नरेश वे होते हुए 
भी ब्रिटिश पार्लमेण्ट की स्वतत्नता--इस समूचे इतिहास की छाप ब्रिटिश नरेश पर है ! 
आज ब्रिटिश कामनवेल्थ में ब्रिटिश नरेश को “क्मनवेल्य के सदस्यो की एकता का 
अतीक” मानने में इसलिए आपत्ति नही हो सकती कि जिस प्रकार वह नरेश स्वय अपने 
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राज्य के शासन में दखल नहीं देता, यद्यपि समूचा शासन उसी के नाम पर होता है, 
उसी प्रकार वह झपने कामनवेल्थ के सदस्यों के राज्य के शासन में किसी प्रकार का हस्तक्षेप 
नहीं करता । वह्‌ इतिहास की पुरानी स्मृति तथा जनता की वर्तमान स्वतंत्र इच्छा का 
सम्मिलित प्रतीक है । इसी लिए सन्‌ १६४६ में २७ अप्रैल को, लन्दन में एकत्नित, ब्रिटिश 
कामनवेल्थ प्रवान मंत्रियों के खुले अधिवेशन में भापण करते हुए भारत के प्रधान मंत्री 
१० जवाहरलाल नेहरू ने कहा था-- 


भारत सरकार ने यह घोषणा की है और स्वीकार किया है कि राष्ट्रों के इस कामन- 
पैल्थ की उसकी सम्पूर्ण सदस्यता बनी रहेगी और वह यह भी स्वीकार करती है कि 
उसके सदस्य, स्वतंत्र राज्यों के इस स्वाधीन संगठन का प्रतीक ब्रिटिश नरेश है और 
इस प्रकार वह नरेश इस कामनवेल्थ का 'प्रधान' है ।” पं० जवाहरलाल नेहरू ने यह 
घोषणा करने के बाद भारतीय विधानपरिपद्‌ में यह स्पप्ट कर दिया था कि जहाँ तक 
ब्रिटिण नरेश का सम्बन्ध है, भारतवर्ष उनकी अ्रधीनता स्वीकार नही करता, पर 
“ब्रिटिश कामनवेल्थ के स्वतंत्न सदस्यों के इस संगठन का, ब्रिटिश सम्राट्के पद के 
कारण, 'प्रतीक' तथा प्रधान मानता है ।” इस प्रकार नरेश की सत्ता नरेश के रूप 
में नहीं, एक स्वतंत्न संस्था के प्रधान के रूपमें, तथा संगठनमाल्न के प्रतीक के रूप 
में रहगयी ।* इस प्रकार भारतीय जनता की स्वतन्त्रता की इच्छा भी पूरी हो गयी और 
एक स्वतंत्र संगठन को एक साथ मिलाकर रखनेवाला प्रतीक भी प्राप्त हो गया । ब्रिटिश 


कामनवेल्थ की पताका, उसका ध्वज, उसका स्तम्भ, उसका एकीकरण ब्रिटिश नरेश 
ही गया। 


राजनीतिक विचारधारा नित्य प्रति वदलती जा रही है । इस बदलती विचारधारा 
फ ही प्रतीक ऊपर लिखा ब्रिटिश कामनवेल्थ है जो स्वतन्त्र देशों का स्वतंत्र संगठन” 
हा जाता है । राजनीतिक सिद्धान्त के अनुसार किसी राज्य के अन्तर्गत ऐसा कोई 
भगठन नहीं हो सकता जो निश्चित नियम अथवा आदेशों से वाध्य न हो । कई स्वतंत्र 
ज्यों का गुट कतिपय अंतरराष्ट्रीय संधि, परम्परा या अन्तर ाप्ट्रीय नियमों से वनता है । 
ऊामनवेल्थ न तो कोई स्वतंत्र राज्य है, न उनमें परस्पर संधि का ही कोई नियम है । 
फामनवेल्थ के भीतर सभी राज्य स्वतंत्र हैं । फिर भी, यदि वे एक साथ मिलकर वैठते 


व 


है, परस्पर विचार करते हैं तथा एक नरेश को अपना प्रधान बनाये हुए हैं तो यह उनकी 


३१, मा एक्रामप्रांवृष्ू---270 हो, 4949 


९. भारतीय विधानपरिपद्‌ में पं० जवाहरलाल नेहरू का भाषण, १६ मई, १९४९५--जआतींबा 
(णाउपप्रलाया 455९9 70608029--- ४०. 8--9०४५ 2--0 
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उरा स्वतत्न इच्छा तथा ज्ञान वा परिणाम है जो एवं साथ मिलकर चलने का परामर्श 
देता है प्रोरजिस परामर्श के प्रतीवस्वरूप नरश को प्रधान बना लिया गया है या मान लिया 
गया है। 'प्रधान' व पद की मर्यादा ही यह होती हैंकि वह सबके पद का मिलाकर रपे, 
जा ऐसी देपरेय रफे कि एफ-दूसर से भलग होने को भावना पनपने मे पाये । भ्तएव 
सिद्धास्तरूप से वामनवेल्थ वी रचना कर मनुष्य वी एक साथ मिलकर चलते दी प्रवृत्ति 
वी प्रश्नय दिया गया है । जबसे मनुष्य ने सामाजिक प्राणी बनना सीखा, उससे यह भी 
सीखा वि सगठित रूप स चलने में ही उसवा कल्याण है । विश्व के सगठन का एक दूसरे 
सूत्र में सेमालवर रघनेवाली 'ईश्वर' वी भावना है । एक वर्ग को एव सूत्र में रखने- 
वाली वस्तु सभान महत्त्वावाक्षा तथा सवल्प है। श्रजातन्त की कल्पना तथा स्वतते 
रुपसे भ्रन्य देशा वे साथ सहधार या साधन कामनवेल्थ है शोर उनवी इस प्रवृत्ति का 
जाप्रत तथा सचेप्ट रखनेवाली वस्तु का नाम है नरेश” । किन्तु यह नरेश ऐसा कोई 
श्रधिकार नही रखता कि झपनी सस्था के वारयों में कोर्ई हस्तक्षेप कर सके, वह हस्तक्षेप 
नही कर सकता । पर हस्तक्षेप वे श्रधिकार का प्रतीक भ्रवश्य है। परिवार में जिस 
प्रकार बडा-बूढा लोगा के काम में हस्तक्षेप न करते हुए भी उनका मुखिया बना रहता 
है, उसका एक प्रभाव तो रहता ही है, वह परिवार के इतिहास तथा सरक्षति वा सजीव 
उदाहरण प्रवश्य है । परिवार वे सदस्य यालिग हा गये है । वे प्रपना इन्तजाम स्वयं वर 
रहे हैं । पर भपने बुजुर्ग वा भी ध्यान रखते हैं । उसी प्रकार बुजुर्गे वो भी भय रहता है 
कि परिवारवाले भी उसके कामा पर निगाह रखते होगे । सम्राद्‌ एडवर्ड भ्रप्टम ने जब 
श्रीमती सिम्पसन से विवाह करना चाहा, उन्हें कामनवेल्थ के सदस्या से कोई सहानुभति 
न प्राप्त हो सकी । उनको राज्य छोडना पडा 
राजनीतिक प्रतीको का कार्य 
जिबसी राइट ने! राजनीतिक प्रतीको कों 'रेगुलेटर्स'---नाजिम, कायदे में रखने- 
वाला या ठीक रास्ते पर लगातेवाला कहा है । वात सही भी है । ऐसे प्रतीको वा ग्रध्ययन 
दो दृष्टियो से होता है---उनसे क्या सीखा जा सकता है तथा उनको नियत्वण में रखने से 
क्या लाभ हो सकता है । राजनीतिक अ्रतीको से यह पता चलता है कि राजनीतिक गुटों 
या सगठनो, राज्य, देश, क्षेत्र, जनता, विशिष्ट वर्ग आदि को इनसे क्‍या सदेश प्राप्त हो 
रहा है या किन सन्देशों का आदान प्रदान हो रहा है । ऐसे प्रतीको को किसके माध्यम 
से दूसरो के पास सन्देश भेजने का काम लिया जा रहा है--विधानसभा के द्वारा, 


१५ (एा०४ फराड/--व7 49,700 5 ०६ वृगवाटयवणयाज्ा--? डध्गाईणँ 
पृप्माएशचाए #१९४४--5प्गाएें, शव, 495[--उम्रध०्वपटच्का 
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समाचाखनो णे दर, ब्यारपानों के दारा-+की-त-शोई माध्यम नी होगाएी । हमे सह 
भी देखना होगा कि कौन-कीन-से राजनीमसिक प्रतीय एकन्दूसरे के निकद है, एक-ड्स र 
से सम्बन्धित है या बार-बार गहराये जा रो है । गेसे ही अध्ययन से हम भिन्न सुग, 
विन्न दगे, निन्न समुदाय के सत्कालीस जीवन के राजनीनिक दृष्टिफोण को समत सकते 
हैं, उन देसों तथा उस साल के राजनीतिक एसिहास को जान सकते है । पर, राजनीतिक 
तीकों की जानकारी कभी 7 नहीं हो सकती । इसलिए कि राजनीतिक इतिह 
तो जाना जा सकता है । राजनीतिक दृष्टिकोण का बदलता हुआ पट आसानी से नहीं 
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पहचाना जा सकता । राजनीसिक विचारधारा बदलती सहती ह आर नय॑-नच प्रतीक 
बनाती रहती है । झतीन के राजनीतिक प्रतीक आ्राज पुनः जाग्रत किये जा सकते 
अतीत काल से चले प्रानेवाने प्रतीक ग्राज दफ़नाने जा सकते है । भन्य प्रततीका के समा 

राजनीतिक प्रतीक भी गग्य मस्तिप्क से नहीं समझे जा सकते । राजनीतिक प्रतीक भी 
अन्य प्रत्ौकों के समान, हमें आदेश देते हैँ कि अपनी याददाश्त को टटोला 


्‌ 


राजनीनीतिक प्रतीकों के तीन मुस्य कार्य हैं :-- 

(१) इनके द्वारा किसी ख़ास समुदाय, क्षेब, घटना या आचरण की जानकारी 
होती है श्रथवा इनके सम्बन्ध की अनेक घटनाओं की स्मृति जाग्रत होती 
है जो सब मिलकर एक विशिप्ट वर्ग, समुदाय या देश को भावना पेंदा 
करते है, जैसे भारतीय कहने से भारत के रहनेवालों की बहुत-सी बातें एक 
साथ सामने आ जाती हैं, राष्ट्रपरिपद्‌ कहने से मित्र राष्ट्रसंघ की समूची 
समस्या सामने आरा जाती है या पश्चिमी यूरोप कहने से उनकी सब वातें 
स्मृति के सामने नाच उठती हैं । 


ली 
न । 
अ्ज्न्जजलीी 


वे ऐसी स्मृतियों की ओर ले जाते है जो पहलेवाली बात से जो भावना पैदा 
हुई है, उसके सम्बन्ध में और अधिक सोचने, समझने या निर्णय करने में 
सहायक होती हैं, जैसे 'पराक्रमी राजदूत”, 'दुर्बेल राष्ट्रपरिपद्‌' इत्यादि । 
राष्ट्रपरिपद्‌ के साथ दुर्वेल शब्द लगते ही उस संस्था के प्रति भावना ही 
दूसरी हो जायगी तथा हमारा विचार-क्रम वदल जायगा । विशेषणात्मक- 
प्रतीक की बड़ी मर्यादा है । 


(३) ऐसे प्रतीक जो ऊपर लिखी दोनों प्रकार की बातों का एक साथ प्रतिनिधित्व 
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देज४ प्रतौष-गारत 


बरतने हों, उसकी प्रकट करते है, जैसे प्रयोग-चक्र । इससे भीगर भारतीय 
पमं, भारीय इतिहास, उसाय चैविर झ्राधार, उसकी परम्परा, उसता 
सहेप, रब गुछ स्पष्ट हो जाता है । यह भर जो सन्देश दे रहा है, उसे प्रन्य 
राजनीतिफ वर्ग प्रहण बरें या से सरे, पर प्रयना सस्देश तो यह सुनायेगा 
ही। भारत ने राष्ट्रीय शष्धे पर शरगोक-घत्र देखरर जिगे भी उसाा 
प्र्थ जानने का बौजूटय होगा, उसे प्रनायास हमारे उस सर्देश जो ग्रहण 
बरना पर्गा । 


भाषा में राजनीतिक प्रत्तीक 
राजनीति प्रतीर मेवत रुपात्मत की नहीं होते, वे भाषात्मय भी हारे है । जैसे 
रवलेयला! या सुरक्षा शब्दगों सोजिए।' हमने जहां ह्वव्ता' शब्द भा उपयोग 
किया, उसे उपयोग थे साथ हमारे सामने शमृ भा स्वान्त्रता सम्राम, भपने देग या धन्य 
देशा वा इतिहास, हमारी राजनीतिए स्मृति ये भनुसार, यड़ा हो णाता है । उसरे साथ 
हो 'सुरका' शब्द भी है। हमने त्वाल स्रमग लिया कि रबतब्नता की रक्षा में लिए 
सुरक्षा विलनो भावश्यव' है तथा प्रपनी रक्षा बे लिए, घपनी प्रात्मा की रक्षा ने लिए 
स्वतत्नता विलनी भ्रावश्या है। हम स्ववेत्नता इसलिए चाहते है वि हमारी महत्त्वा> 
काक्षाएँ पूरी हो सर्वे, हमारा भात्म-वितास हो सरे भौर हम उस सन्देश वो पूरा व र सके 
जो बुद्धि हमें दे रही है ॥ जो शासन प्रणात्री, जा शासक, जो देश हमारी इन कामनाप्रो 
या भावनापा की पूर्ति मे बाधक होता है, हम उससे स्वतद्न होना चाहने है । राजनीतिक 
स्वतद्बता स्वत कोई मूल्य नही रखती, यदि बह मानव के लिए झ्ावश्यत्र उच्चतम 
जीवन बी पूति म बरती हो | यदि स्वतत्र होने पर भी शासन उस पूर्ति के मोस्य नदी 
साबित होगा तो उस शासन से भी रवतव ता प्राप्त करने के लिए प्रयत्न क रना पडता है ।" 
प्रजातत्न में इसी लिए राजनीतिब' दल बनते हैं जो ऐसी ही भावनापों को जाग्रत कर 
अपने दल की महत्ता स्थापित करते हैं ॥ इस भावना का सदुपयोग तथा दुर्प्रयोग भी 
हो सकता है। स्वतव्॒ता होते हुए भी मनुष्य की झात्मा को ुचला जा सकता है, उसे 
पगु बनाया जा सकता है । ऐसी दशा में क्रान्ति हो जाती है । भतएव 'स्वतत्नता' शब्द 
बहने ही हमारे मन में पराधीनता ने भभिशाप की गाथा तथा स्वाधीनता की उच्चता 
अनायास तथा झापसे झाष पैदा हो जाती है । वधन रहित जीवन की मानव की प्राइविक 
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इच्छा तथा बन्धन-युक्‍्त जीवन की जटिलता का समूचा इतिहास जाग उठता हैं । अतद॒त 
स्वतंत्रता' उस स्थिति का प्रतीक है जिसमें मानव अपने मनुजत्व को प्राप्त करता हैं । 
शक्ति की भूख 

परम शक्तिशाली भगवान्‌ का अंश मानव अपने को शक्तिहीन नहीं देख सकता । 
शक्ति की उसमें सहज तथा स्वाभाविक भूख होती हैं । कोई भी मनुष्य श्रशवत नहीं 
रहना चाहता । कोई भी मनुप्य निरवलम्ब नहीं रहना चाहता । वह अपना वल, अपना 
अधिकार बढ़ाना चाहता है । राजनीतिक शक्ति भी इसी भूख का परिणाम है ।इस 
भूख के कारण अनगिनत उपद्रव होते रहते हैं और हो रहे हैं । इसी से परस्पर द्वेप भी पैदा 
होता रहता है । पर किसी भी दणा में ढेेप अकेले नहीं चलता । जहाँ राग होगा, वहीं 
हेप होगा । जो दूसरे से लड़ता है, वह कुछ से मेल भी रखता है । श्राज के युग में लड़ते- 
लड़ते मनुष्य थक गया है । अतः वह मेल की वात भी सोच रहा है। क्षुद्र राष्ट्रीय 
विचार को कल तक सब कुछ समझा जाता था। अब वही मानव फिर से अपनी 
सार्वभोम सत्ता तथा सार्वभौम वन्धुत्व की वात भी सोच रहा है | प्राचीन भारतीय 
प्रादर्श वसुधैव कुटुम्वकम्‌' की ध्वनि अव फिर से कानो में गूंजने लगी है । इसी लिए 
राप्ट्रमंध की भावना जड़ पकड़ती जा रही है । संयुक्त राप्ट्रसंघ की परिकल्पना विश्व- 
वेन्धुत्व की भूमिका है। 
राजनीतिक ऑँकड़े 

विश्ववन्धुत्व के हामी चाहे कितना भी प्रयत्न करें, पर हे प-विह्ेप के बीच से परस्पर 
की दूरी बढ़ रही है । इसका भी प्रतीक मौजूद है । यह प्रतीक अंक-प्रतीक के रूप में 
है। आँकड़ों में है । इन आँकड़ों का वड़ी सावधानी के साथ, पर बड़े परिश्रम से संकलन 
श्री इधील पूल ने किया था ।* पहले तो उन्होंने बड़े राप्ट्रों के परस्पर बढ़ते हुए विद्वेप 
की तालिका दी है। उन्होंने उन देशों के पाँच प्रमुख समाचारपत्नों की सम्मतियाँ एकत्र 
को हैं कि उन्होंने एक-दूसरे देंश के प्रति कितना जहर उगला । सन्‌ १८६० से १६४६ 
के पचास वर्षो के बीच में जो कुछ लिखा गया है, उसका हिसाव लगाया गया है । इसके 
अनुसार अन्तरराप्ट्रीय सम्वन्ध की वात सवसे अधिक उन दिनों होती है जब महायुद्ध छिड़ा 
होता है । उसके बाद परस्पर का हेप वढ़ता ही जाता है । बढ़ता ही जा रहा है ।”* 
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0] प्रतीक-शास्त्र 


आलाच्य पचास वर्षों में यानी सन्‌ १८६० से सन्‌ १६४६ तक सयुक्‍त राज्य अमेरिका, 
ब्रिटेन तथा फ्रास के पाँच प्रमुख पत्रों ने ३०० बार में से ११५ बार एक-दूसरे के विरुद्ध 
मत प्रकट किया था । सयुक्‍त राज्य, ब्रिटेव तथा जर्मनी के तीन राप्ट्रो के गुट में परस्पर 
अविश्वास्त प्रकट करने की सूचक संख्या २०२ है / सयुक्त राज्य, कास तथा जर्मवी ने 
तीन के गुट में यह सब्या २१६ है । सयुक्तराज्य, फ्रास तथा ब्रिटेन के तीन राष्ट्रा के गुट 
में विरोध-सूचक सख्या १७६ है। ब्रिटेन, फ्रास, रूस दे तीन गुट में १७७ है तथा सयुवत 
राज्य-रूस-फ्रास का तीन गुद अलग करके आँक्डा देखें तो विरोध सूचक सख्या ५४ 
होगी । सव मिलाकर देखा जाय तो रूस तथा जमंनी की परस्पर विद्वेप की भावना-मूचक 
सप्या सबसे भ्रधिक थी, यानी २४२ से २४६ के बीच में ! द्वितीय महायुद्ध नें इस बात 
को साबित कर दिया। इस प्रकार ऊपर दिये गये अनुसूचक* अ्रक प्रतीक से राजवीतिक 
विचार स्पष्ट प्रकट हो गये । 
अक द्वारा राजनीतिक विद्वेप की भावना को आऑँकने का प्रयत्त विवसी राइट तथा 

क्लिगवर्म नें भी किया है । क्लिगवर्ग ने इस इतिहास सिद्ध बात को साबित कर दिया है 
कि फ्रास तथा जमेती सवोवैश्ञानिक रूप से एक दूसरे के शत्ु है ( इनका पोधिक- 
ध्यापारिक सम्बन्ध भी दूटता जा रहा है । सन्‌ १८८० से लेकर १६५२ के प्रॉकेडे से 
यह बात प्रकट हो जायेगी । सन्‌ १८६० में जमेनी तथा फ्रास के समूचे श्रायात निर्यात 
के व्यापार में से एक-दूसरे के साथ ६ ४ प्रतिशत व्यापार होता था । सन्‌ १६१३ में & १ 
प्रतिशत, सन्‌ १६२८ में ७ ३ प्रतिशत सन्‌ १६३७ में, महायुद्ध के पूर्वे ४ ५ श्रतिशत तथा 
सन्‌ १६४२ में ६ ६ प्रतिशत यानी सन्‌ १८८० का एक-तिहाई । इन दोनो देशो से जो 
विदेशी डाक जाती थी, विदेशो व साथ पत्न-व्यवहार होता था, उसमें परस्पर वी विदेशी 
डाक काप्रतिशत सन्‌ १८८८ में १५ २था । सन्‌ १६३७ में ३ ७प्रतिशत तथा सन्‌ १६५२ 
में ४ ४ प्रतिशत था । इसके विपरीत, एक-दूसरे से अधिवा निकट स्वेडन, सादें, डेनसार्क 
तथा फिनलैण्ड में सन्‌ १८८८ में ३१ १ प्रतिशत तथा १६४६ में ३६ १ प्रतिशत विदेशी 
डाक थी । इसमे भी भ्रध्िक श्रौसत था आयरखैण्ड से इगर्लण्ड, स्वाटलैण्ड तथा वेल्स 
यानी यूनाइटेड क्गिडम को झ्ाानेवाली विदेशी डाव का, यानी आयरलैंण्ड की समूची 
विदेशी डाक का ७७४५ प्रतिशत सन्‌ १६२८ में और ५३ हे भ्रतिशत सन्‌ १६४६ 

मंयथावय 
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राजनीतिक प्रतीक शेड 
अपनी-अपनी 
जा देश विश्व-बन्धत्व की बहुत अ्रधिक वात करते हैं तथा संसार को यह बतः 
चाहते हैं कि वे सवके कल्याण के लिए, सवको मिलाकर काम करना चाहते 
अन्त्रराप्ट्रीय प्रगति तथा चिन्ता से वस्तुत: श्रधिकतम मुख मोड़ते जा रहे हूं । इन ₹ 
पपना धर सेचालने की अधिक चिन्ता हो गयी है । यह चिन्ता यानी क्षुद्र राष्ट्रीय भ 
रैनम बढ़ती ही जा रही है । श्रन्तरराप्ट्रीय डाक संघ' के अनुसार सन्‌ १६२८ मे सो 
उस मे यदि एक पत्र विदेश भेजा जाता था तो १७ पत्न देश के भीतर । सन्‌ १ 
में फो एक विदेशी पत्र पर 8९६ देश के भीतर भेजे गये पत्नों का श्रोसत था । इसके 
* अकिड़ रूस ने नहीं प्रदान किये हैं । संयुक्त राज्य अमेरिका में सन्‌ १८८०३ 
विदेशी पत्र पीछे २५ देशीय पत्न-ब्यवहार होता था । सन्‌ १६२८ में २८ का औस 
गया और सन्‌ १६५५१ में एक विदेशी पत्र पीछे ७० देशी पत्र-ब्यवहार का औसत्त थ 
अमेरिका ने अपना विदेशी व्यापार भी काफी सिकोड़ लिया है । सन्‌ १८७ 

पतुक्त राज्य को विदेशी व्यापार से यदि एक डालर (पाँच रुपया ) की आमदनी होत 
ते स्वदेशी, घरेलू व्यापार से पाँच की आय थी । सन्‌ १६९१३ में १शर ७ का ३ 
टी गया था । सन्‌ १९५१ में यदि विदेशी व्यापार से एक की आमदनी होती थी तो रूब 
(परेतू) व्यापार से ११ की--यानी ग्यारह गुना अधिक आमदनी होती थी । रि 
मामलों में उस देश की रुचि भी घटती जा रही है । अन्तरराप्ट्रीय प्रेस समिति र 
3६५२-४३ में एक गणना करके पता लगाया था कि वहाँ के (संयुक्त राज्य के ) समा 
सती में जो स्थानीय समाचार छपते थे, उनका १६ भाग पाठक पढ़ते थे । रा 
पैमाचार का १७ भाग पाठक पढ़ते थे,पर अन्तरराप्ट्रीय समाचार का ११८ भाग रह 
जाता था। विदेशी समाचारों में भी बही ज्यादातर पढ़े जाते थे जिनमे “अ्रमेरिक 
पयुक्त राज्य” का समाचार के शीर्पक में ज्ञिक्रहो । सन्‌ १६५३ में वहाँ पर एक मतर 
गयी कि “आप अमेरिका के समाचारपत्रों में और अधिक विदेशी संवाद चा 
था नहीं”, तो केवल ८ प्रतिशत लोगों ने उत्तर भेजा कि “हाँ ” और छ८ प्रति 
उत्तर भेजा “जी नहीं ।” और भी ज्वलंत प्रमाण लीजिए । सन १६३४-१६४ 
पेचि में अमेरिकन हाई स्‍्कलों में विदेशी भाषा की कक्षात्रों में नाम लिखाने वाले विद्या 
की संख्या में ५२ प्रत्तिशत की कमी हो गयी तथा अमेरिकन कालेजों में चघिदेशी 
इनेवालों की संख्या सन्‌ १६४३६ से १६५३ केवीच में ४३ प्रतिशत घट गयी थी 
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रछ८ प्रतोक-शास्त्र 


आँकडे झमेरिकन या झूसी वर्तमान राजनीतिक गति के प्रतीक नही है तो वया है ? 
अर्नेस्ट रेनन ने सही लिखा है कि “राष्ट्रीय समुदाय नित्य प्रत्ति के जीवन की सतगणना 
का परिणाम है ।” 
भावना तथा प्रतीक 

राजनीतिक समाज अपनी भावना तथा कल्पताझं की बताता, बिग्राडता तथा उनसे 
उलझता चलता है । राजनीतिक श्रक-प्रतीक से ऐसी भावनाएँ बनती-बिगडती रहती हैं । 
उदाहरण के लिए यदि हम यह कहे कि सन्‌ १६५३ में प्रतिसहद्त जीवित पैदा होनेवाले 
शिशुझ्रो के पीछे वापिक शिशु-मुत्यु का औसत १२१ ५४ था, सन्‌ १६६६ में १०५ २४ 
तथा सन्‌ १६५७ में ६७२६ और सन्‌ १६५८ में ० से ६५ के बीच में! हो गया, तो 
उसका यही अ्रर्थ होगा कि प्रदेश मैं शिशु रक्षा पर अधिक ध्यान दिया जा रहा है तथा प्रदेश 
का स्वास्थ्य सुधघरा है। यदि हम यह कहें कि उत्तरप्रदेश में सन्‌ १६५४ ५५ में २४६ 
पशु-चिकित्सालय थे तथा मई १६६० में ३९६ तो पशु-चिक्तिसा में राज्य वी बढती हुई 
रूचि का यह प्रतीक है । यदि हम यह कहें कि सन्‌ १६५५ ५६ में प्रदेश में हाथ-क रघे 
से १७ लाख गज वस्त्र तैयार हुआ तथा मार्च, १६६० में ५१ लाख गज तो यह भी 
एक महत्त्वपूर्ण प्रतीक होगा । 

ऐसे प्रतीको से एक राजनीतिक भावना बनती है जो तत्कालीन शासन के पक्ष में 
होती है। राजनीतिक प्रतीको की भावना का इतना महत्त्व होता है कि उनसे 
कल्याण तथा अकल्याण दानो ही हो सकते है । यदि यह भावना वन जाय कि राष्ट्र 
परिगद्‌ के अन्दरराष्ट्रीय बल से हमारी राष्ट्रीयका का कोई ठेस नही पहुँचगी, हमारे झण्डे 
की मर्थादा को सकपुक्‍त राष्ट्रपरिषद्‌ के झण्डे के सामने अप्रतिभ नही होना पडेंगा ती हम 
राष्ट्रपरिपद्‌ की ओर अधिक झुक सकते है । पर आज राप्ट्रीयता की रक्षा का आातेव 
ऐसा छाया हुमा है कि हम अन्तरराष्ट्रीयवा से भयभीत हैं । जिने चीज़ों से हमारा 
प्रत्यक्ष स्वार्थ सिद्ध होता है, उनको तो हम झपना लेते है, जैसे अन्तरराष्ट्रीय द्रव्य वीप + 
सयुक्‍त राष्ट्रपरिषद की स्वास्थ्य, शिक्षा, समाज कल्याण तथा खाद्य सम्बन्धी शाघा । 
पर इसके आगे बढने का हमारा साहस नही होता । यह कादश्ता ही, यह भय ही च्राण 
विश्व बन्धुत्व के मार्ग में बहुत बडा रोडा है, काँटा है । 
राजनीतिक कत्याण और प्रतीक 

राजनीतिक सुधार तथा उद्धार के लिए राजनीतिफ प्रतीक बहुत वडा कामदर 
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पते हैं। झण्डे पर बना हुआ प्रतीक देखकर लोग सोच सकते है कि हमारी आंकाक्षाश्रों 
हे यही अभिव्यक्ति है । इसी झण्डे के नीचे चलना चाहिए। वह ऐसी अभिव्यवित है 
अथवा नहीं, यह दूसरी वात है । इसका अनुभव बाद में होगा । ऐसे प्रतीक से, जिससे 
वहुत-से लोग झआाकपित हों, अन्य वहत-से लोग भयभीत भी हो सकते है तथा उससे भाग 
भी सकते है । पाकिस्तान का एकदम मुसलिम प्रतीकी झण्डा देखकर हिन्दू भयभीत 
है। सकता है तथा यह सोच सकता है कि वहाँ पर उसका कोई स्थान नही है । भारत 
का तिरंगा झण्डा देख कर हरएक धर्म तथा विचार का व्यवित सोच सकता है कि उसके 
नीचे सबको शरण मिलेगी, वरावर अधिकार मिलेगा । गलत राजनीतिक प्रतीकों 
कितने ही देश तथा राज्य छिन्न-भिन्न हो गये तथा सोच-समझकर बनाये गये राजनीतिक 
प्रतीक जैसे “यूनियन जैक” के नीचे युगों तक परस्पर युद्ध करनेवाले स्काटलैण्ड तथा 
इैलेप्ड प्रेम तथा सुख के साथ रह सकते हैं और रहते है । 
प के इतिहास में धामिक तथा राजनीतिक युद्ध की कहानी बड़ी करुण है । 
कड़ों साल तक धर्मगुरु तथा राजा में प्रभुता के लिए संघर्ष चलता रहा। लाखों के 
भीण गये । घोर अशान्ति छायी रही । राप्ट्र दो प्रतीकों के बीच में पिसता रहा-- 
पमश्रतीक (पोप का झण्डा) तथा राप्ट्र-अतीक। राजसत्ता ने धर्मसत्ता पर विजय 
भाप्त की । राज्य की पताका ऊँचे उठी । एक वार राज्य की दुढ़ता स्थापित होने के वाद 
राज्य के झण्डे की गुरुता बढ़ी । विस्मार्क ने जर्मनी की बिखरी शक्तियों को एक में 
मिला दिया । गैरिवाल्डी तथा मेजिनी ने इटली को एकच्छत्न राज्य बना दिया ) 
राजनीतिक प्रतीक का मानव के उत्थान तथा पतन के साथ घनिप्ठ सम्बन्ध है । 
इस प्रतीक की मर्यादा न समझना गहरी भूल होगी । 


समाज तथा प्रतीक 


मानसिक आयु 


पिछले ब्रध्याय में हमने मन के दो भेद वतलाये है--दो भ्रग बतलाये हैं ! एक तो 
इच्छा करनेवाला, दूसरा ज्ञान प्राप्त करनेवाला । इच्छा तथा ज्ञान के सयोग से त्रिया की 
उत्पत्ति होती है । मन के दो स्वरुप हैँ । एक है ज्ञात मन तथा दूसरा है ज्ञात मन । 
इसी को चेतव या अचेतन भन भी बहते है । मन से ही वुद्धि उत्पन हती है। जिस 
व्यक्ति तथा समाज की बुद्धि का जितना विकास होगा, वह उतना ही प्रतीकात्मक कार्य 
करेगा। मनोविज्ञान ने बुद्धि का माप देण्ड बना लिया है। बुद्धि-मात्ना! का अनुयूचक 
चिह्न १०० मान लेने से व्यक्षित की तीत्र या मन्द बुद्धि का पता चलता है । वुद्धि-मात्ता को 
जानने के लिए एक विधि का पालन करना पडता है। हर एक व्यवित की मानसिक 
उम्र (बय) तथा पैदायशी उम्र मे अन्तर होता है । हमारे यहां तो कहते है कि पेट 
म दाढी है --यानी यह बच्चा वचपन में ही बुजुर्गों के समान बुद्धिमान्‌ है। ऐसे भी 
होते है कि बूढे हो गये, पर निर मूर्ख बने रहते है । इसलिए बुद्धि-मात्रा प्राप्त करने वे 
लिए मानसिक वय को वास्तविक वय से भाग करके १०० गुना कर दिया जाता है-- 


मानसिक वर्य 

वास्तविक वय' 
जव यह मात्रा १०० से ऊपर होती है तो व्यक्ति को प्रखर बुद्धि तथा १०० से नीचे मद बुद्धि 
का समझते है । १०० के आस पास को साधारण बुद्धि का समझते है । यह मात्ना १५ २०९ 
तक जड़" बुद्धि की ४० से ७० तक निबल बुद्धि की, ७०-६० तक मद बुद्धि" की समझी 
जाती है । इसी को बुद्धि भागफल' भी कहते हैं । साधारण बुद्धि का मनुष्य समाज 
के नियम, परम्परा प्रणाली के झनुकल व्यवहार करता है तथा उसमें सवेग तथा भावना 
का सामान्य रूप ही रहता है । वह जिस परिस्थिति में रहता है उसमें निभाये जाता है । 


३2६ १०० नन्वुद्धिमान 
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बह समायोजित रहता है । तीढ्र छद्धि का व्यक्ति अति संयेगी तथा उत्तेजित हो जा 
है। जरा-सी क्त का उस पर असर हो जाता है । उससे किसी ने मजाक में भी के 
बात कह दी तो उसे चन जाती है । सामान्य वृद्धि के लोग सामाजिक बुद्धि अधिक रु 
हैं। सामाजिक वृद्धि तथा सागास्य वृद्धि छा पररपर सम्बन्ध है। सामान्य बुद्धि 
तोगों का व्यवहार तथा लोकाचार सागान्य द्वोता है, पर मन्द बुद्धि का व्यवहार विश्व 
हो जाता है । जिस व्यवित में सामाजिक व॒द्धि अधिक होगी, वह वहिर्मुखी हं। जाता 
यानी वह अपनी, अपने परिवार की सेवा से आगे बढ़कर समाज की सेवा की शोर 
अदृत्त होता है । मन्दवक्धि व्यवित में प्रेरणा तथा संवेग का श्रभाव हो जाता है । उस 
मानसिक हौनता झा जाती है । किसी समाज के व्यवहार तथा कार्ये को देखकर उर 
अ्धिकांज व्यक्तियों की बद्धि-मात्ता का अनुमान लगाया जा सकता है। इस ग्रक 
सामाजिक प्रगति उस समाज की बुद्धि-मात्रा का प्रतीक हुई । 


सन के रोग 


भन कोई स्थिर वस्तु नहीं है । श्रीमदुभगवदगीता में श्र्जुन ने कहा है कि चल्चल 
मन: कृष्ण”-...हैं कृष्ण, मन चब्न्चल है । उसकी चंचलता के ही कारण उसमें संवेगात 
हलचल बराबर होती रहती है । उसकी भावना, इच्छा, ज्ञान श्रादि में वरावर उथ 
3यल होती रहती है । ऐसी ही हलचल से उसे भनोदोवेलल्‍य* तथा विक्षेप! का र 
है जाता है । मानसोपचार के विज्ञान के जन्मदाता फ्रेज्च विद्वान्‌ डॉ० पीनेल' 
के इन रोगों को देवी प्रकोप नहीं, वल्कि संवेगात्मक प्रकोप सिद्ध किया था । अ्रव | 
नह समझ गये हैं कि मनोदौवर्ल्य का रोगी अपने दोप तथा अपनी दुर्वलताओों को समझ 
है, पर-अपने ऊपर सियंत्रण नहीं रख सकता | जैसे, कोई व्यक्ति यह भली प्रव 
समझता हो कि चोरी करना बुरी बात है, पर चोरी करने की श्रपत्ती आदत से मजः 
है जाता है । किन्तु विक्षेप के रोगी को समय, स्थान तथा अपने व्यक्तित्व का भी ज्ञ 
नहीं रहता । विक्षेप के रोग से देहजात* तथा मनोजात* वीमारियाँ पैदा हो जाती हं 
कल्पनाग्रह, ह॒ठप्रवृत्ति, भीति (डर) चिल्ता तथा उन्माद' इत्यादि पैदा हो जाते ६ 


९. अ्ाणागाण 5वा्नपनाज, २... +४०४०7प्८, 
है, ए5प्राफैधाटट5 कं रित्राणरांणाबे &59९९६ 0६ ॥46, 

* एएणलाठतलप्ए05९५. ७. 25एटा05८5, 
5९. जन्‍म सन्‌ १७४०- मृत्यु सन्‌. १८२६ । 

७. (एचशाएए <..  र>प्रादाणातों 


९, (35६८६८४०५७. ("0+7050570॥., 2[7707078, 37609, ]05(८+१9 €८ 


रेपर अतोक-शास्त्र 


समाज में इन रोगा की वृद्धि उसके मानसिक ह्वास का प्रतीक हाती है। स्रभ्य समाज 
ने अब इस सम्बन्ध मे काफी सावधानी बना शुरू क्या है। इसलिए कि झ्व विज्ञान 
ने यह सावित कर दिया है कि बहुत से शारीरिक रोग, जैसे उदर विकार या हुंदय वा रोग 
मानसिक सवेगा वा परिणाम है । मन का प्रभाव शरीर के झग-अग पर तथा समाज वे 
अंग अग पर पडता है । समाज की प्रचलित व्यवस्था का मन पर बडा प्रभाव पड़ता है 
मान लीजिए कि समाज में वडी वेकारी है| इस वेकारी से नवयुवका में जो निराशा 
उत्पन्न होगी उससे उनमें मानसिक रोग वबढेगा । इस प्रकार व्यापक रोग मा प्रचलित 
आधिक व्यवस्था समाज की वस्तु-स्थित्ति का झावश्यव प्रतोक' है। इन प्रतीवा 
के द्वारा समाज बे प्राकृतिक वातावरण, दे हिक सीमाझा,! सामाजिक वातावरण तथा 
मानसिक अवस्था की जानवारी हो जाती है। 


ज्ञात तथा अज्ञात मन 

पिछले अध्यायो में, विशेषकर स्वप्न के प्रम्याय में, हमने मन वी दो प्रवस्थामों पर 
प्रकाश डाला था । एक तो मन वा वह भाग है जो जाप्रत प्रवस्था में त्रियाशील रहता 
है, वातावरण तथा परिस्थिति से प्रेरित होकर, उनके प्रभाव से काम बरता है--यानी 
सोचता है, विचार करता है, ऐसी परिस्थितियों को देखकर जो इच्छा उत्पन्न होती है, 
उस पर विचार बे अनुसार, ज्ञान के भ्रनुसार कार्य करने क्या भ्रादेश देता है। विन्तु 
इसको असली तथा मुख्य समन नही समझना चाहिए। सम्पूर्ण मन का तोन-चौपाई 
भाग भनज्ञात या झ्रचतन मत है । यह एक प्रनुभवात्मक, सस्कारात्मकः मानसिक शवित 
है। यही शवित हमारी शारीरिक झौर मानसिक चेष्टात्मक्र, बोधात्मरा' भौर सबे- 
गात्मको त्रियाग्रा का सज्चासन बरती है । मन वे इस भाग का प्रभाव हमारे व्यवहार 
और विचार पर परोक्ष रपसे सेव पडता रहता है। इसी पर हमारे व्यक्तित्व वा 
विकास झ्राध्रित है। जिस व्यक्त वे झ्ज्ञात मन में विरोधी भावों वे इन्द्र से जिताी 
ही अधिक भावना ग्रथियाँ पड जाती है, उतना ही जटिल घौर सघर्पमय उसवा जीवन 
हो जाता है ।* 5 

अज्ञात मन गतिशील है । इसमें खदा विरोधी इच्छाप्रा तथा विचारों वा सपधप 
चतता रहता है । हमका उस सघर्ष की चेतना नहीं होती। जब बाहा-जगत्‌ दा मे 


१ छा00०झटयां उ.च्र।गताड 
२ (ए०ह्ग्बा१९, (0०ह॥75८ शा 7ग006 
डक पत्या अप्रवाल--/ठिक्त मनोविष्ान प्रा सनोविशन प्रशशन, ५६, २३, रोजिइवुए७ 


चर) बागरसी + सन्‌ ९१६५९, पृष्ठ, ५१।॥ 


समाज तथा प्रत्तीक रेणर३े 


सो जाता है, जब वाह्य जगत्‌ का हमें ज्ञान नहीं रहता, हम स्वप्त देखते हैं श्रोर समूचा 
व्यवहार करते हैं । कोई-न-कोई अव्यक्त शक्ति यह सब कराती अवश्य है । ज्ञात तथा 
अनात मन में एक वड़ा भारी अन्तर यह है कि ज्ञात मन वास्तविक परिस्थिति इत्यादि 
के अनुसार विचार करके काम करता है, पर अनात मन 'ऐन्द्रिक-वासना-तृप्ति-सिद्धान्त 
पर चलता है । वह सामाजिक नियमों से बेंधा नहीं है । अजात मन पर संस्कार की 
छापहे, अनुभूतियों की छाप है, ज्ञात मन में जिन बातों को तरकंवश, भयवश, सामाजिक 
प्रतिवन्धवश दवा दिया या छोड़ दिया जाता है, श््ञात मन उसे संचित करके रखता है । 
यचपि ज्ञात और अज्ञात मन के विचारों में सामंजस्य नहीं है तथापि ज्ञात मन को अज्ञात 
मन से अपने विचार-विनिमय में वड़ी सहायता मिलती है । किसी ने यदि कभी एक 
कुत्ते को भार दिया और वह काटने दौड़ा तो उस समय ज्ञात मन ने शरीर को आदेश 
दिया कि भ्ञाग जाओ । वह व्यक्ति कुत्ते से वचकर भाग गया । पर दुवारा कुत्ते को 
देखकर जब मारने की इच्छा हुई तो उसे मारने के लिए सव कुछ परिस्थिति अ्रनुकूल 
होने पर भी अज्ञात मन की अनुभूति तथा स्मृति से कुत्ते के काटने की घटना का बोध 
हो जाता है और तव ज्ञात सन उस विचार को छोड़ देता है । पर ज्ञात मन की इस 
अतृप्त इच्छा को अज्ञात मन वटोरकर रख लेता है और संज्ञाहीन अथवा निद्रा की 
अवस्था में स्वप्न में किसी चूहा या विल्‍ली को ही मारकर अपनी वासना की तृप्ति करा 
लेता है । बह चूहा या बिल्ली वास्तव में उस कुत्ते का प्रतीक है | स्वप्न में देखी गयी 
जो वहुत-सी बातें निराधार कल्पना प्रतीत होती हैं, उनका वास्तविक आ्राधार नात 
मन की अतृप्त इच्छा में मिलेगा । काम-णक्ति' हो या वाह्म-वस्तु से प्रेम, मन का अज्ञात 
भाग उनका सब्चालन कर रहा है। 
भानसिक संधर्प का परिणाम 


.. __गियड हों अथवा उनके मत के विरोधी डाँ० जूंग, सभी ने यह स्वीकार किया 
है कि, ज्ञात मन में इच्छा की उत्पत्ति, ज्ञान, फिर क्रिया का कार्य अनवरत रूप से चल 
रहा है। फ्रायड के सिद्धान्त के अनुसार मानसिक रोगों का प्रमुख कारण अन्तर का 
संघर्ष ओर दमन है । जब कभी ज्ञात मन में संघर्ष उठता है, वह तर्क-वितक द्वारा शान्त 
कर लिया जाता है । इसके लिए मस्तिप्क में कुछ आवश्यक सुझ-सुझाव आ ही जाते 
हैं, क्योंकि संघर्ष के विषय, यानी वस्तु का हमें वोध होता है । उसकी लाभ-हानि पर हम 
विचार कर लेते है । परन्तु अज्ञात मन का संघर्ष भयंकर होता है । हमें चेतना नही होती. 
कि हम क्या चाहते हैं । इच्छा की वस्तु-प्रकृति का जान ही नहीं होता । विश्लेपण करने- 
२. ॥+छात0. “ 


डेद ४ प्रतोक-शास्त्र 


पर इतना जान पडा है कि यह हमारी प्रद्नति-मूल इच्छा और आदश का द्वन्द् है । इस 
हन्द् से किसी के भी जीवन की जय-पराजय हो सकती है । कभी भज्ञात मन की प्रह्ृत 
इच्छाएँ विजय पाती हैँ, कभी वातावरण से वना हुआ जीवन-आदर्श । प्राय प्रह्टत इच्छाएँ 
ही पराजित होती है और उनका दमन कर दिया जाता है । विन्तु यह प्रत्यक्ष सत्य है कि 
किसी भी इच्छा को दवाने के लिए उसका दमन यथ्ेप्ट नही होता । दमन से इच्छाएँ 
नष्ट नही होती । उलटे अभिव्यक्ति के लिए और भी उत्सुक तथा सवल हो जाती हैं । 
इसके झ्रतिरिक्त दमन का यह भी परिणाम होता है दि मनोजगत्‌ में अनेक भावना- 
प्रथियाँ! बन जाती है जो मनोविच्छेद' का कारण बनती हूँ झौर श्रन्ततोगत्वा श्रनेक 
मानसिक राग भी हो जाते है ।”९ 

मन में सघर्प तथा दमन का प्रतीकात्मक रूप बन जाता है, जिसको समझने की 
जरूरत होती है । उसी प्रकार समाज के मानसिक रोग के प्रतीक से पूरे समाज का ही 
अध्ययन हो णाता है । 
मन की वास्तबिकता की वात 

घूम फिरिकर सब वात मन पर ही आती है । अपने इस ग्रथ के हर श्रध्याय में हमको 
मन पर ही विवेचन करना पड़ा है । उसकी वास्तविकता को समझाना पड़ा है ताकि 
मन से उत्पन प्रतीक समझ में झा सके ) झपने निजी सुधार के लिए मन की गति को ठीव' 
रखना है । अपने समाज के सुसगठन के लिए सवके मन को एक समान बनाना है । वेद- 
वाक्य है -- 

सपच्छध्व सवदध्व स थो भनासि जानताम्‌ 

"एक साथ मिलकर चलो, सवाद बरो, तुम्हारे मत एक ज्ञानवाले हा ।”/ 

इस मन को ही अपने में सव कुछ शक्ति तथा ज्ञान का भण्शर भरना है। तभी 
हम अपना कल्याण कर सबते हैं । वेदवाक्य है-- 

तेजो5सि तेजो भयि घेहिं, वीर्यो5सि दोयें मयि घेहि । 
वलमसि यल मयि घेंहि, ओजो5सि ओजो सयि धेहि ॥ 

“पगवन्‌, लू तेज है, मेरे भन्दर तेज स्थापित वर । सू जीवनी-शकित है, मेरे पस्दर 

यह शवित स्थापित कर | तू बल है, मुझे बल दे । तू भोज है, मुझे भोज दे ।” 


३. लाजि (०णणशए८रटड, ३ लाश पएाइ५०८220075. 
३. वही, डों० पद्मा अग्रवाल थी पुरतय “विश्व सनोविशन--पृष्ठ ११८ 


समाज तथा प्रतीदा श्घश 


में सब चोजें भरे अन्दर स्वायित होनी हैं। मेरी झात्मा में रधापित होनी £ 

| सत्र चाज मरे अन्दर स्वासित होनी हैं । मेरी आत्मा में रधापित होनी & 
पे प्र में मरना | बाज दि मरा बड्ध 3) 

सपते सन मे भरना हूँ । थबह्ू मे “मरा सन हूं । 

फन्त में क्याझई? # उसी परमात्मा का स्वरूप हैं| मनप्य ईएवर का प्रतीक 

स्व मे कया हू ? में उत्ती परमात्मा का सवधचप हूं । मनुष्य शश्वर का प्रतौक 


। परमात्मा के श्रतिरिकत, बहा के भतिरिदत, और कहीं कुछ भी नहीं है । ईगोगनिपद्‌ 


सर्व यस्चिदं बह 

ईश्वर से आच्छादित हैं। छान्दोग्य उपनिषद्‌ (३:१४:१) नें 
लिया है कि "निजयय यह सब ब्रह्म दे, उससे उत्पन्न होता है, उसमें लीन होता है ।” 
'वेताश्वतर उपनियद्‌ (६:११) कहती है कि वह एक देव सब भूत्तों में छिपा है, सव्वे- 
व्यापी है। पश्चिमी विद्वान्‌ स्पिनोजा का भी यही मत है। मुंडक उपनिपद्‌ 

है :१:१) के अनुसार ' द्वासुपर्णा --एक ही वृक्ष यानी प्राकृत जगत्‌ पर दो पक्षी---जीव 
और परमात्मा बैठे हैँ । एक पक्षी वृक्ष के फल को खाता है, यानी भोगता है और दूसरा 
जाता नहीं, केवल देखता है । यह दूसरा पक्षी चेतन झ्रात्मा है--ब्रह्म है--साक्षी है । 
ननृष्य का जीव ही सब कुछ है । पर उस मनुष्य में तीन चीजें हैं ॥ ऋषि झ्रारुणि ने श्वेत- 
*तु से कहा था कि “मनुष्य में मन अ्रन्नमय है, प्राण जलमय है, वाणी तेजोमय है । 
सन ही मनुष्य का राजा है । इसी को मनुष्य का सझचालन करना है । मनुप्य में चेतना 
धारा के रुप में “निरन्तर वहती रहती है । यह सदा आगे जाती है। कभी पीछे नहीं 


बहू सारा जगत्‌ 


लौटी, * कोई ग्रवस्था किसी बीती हुई अ्रवस्था की नकल नहों होती । कोई और भेद 
ते ही तो इतना भेद तो होता ही है कि इनमें एक वर्तमान अनुभव है और दूसरी किसी 
वीते हुए अनुभव की स्मृति । वर्तमान में हम वाहरी पदार्थों के सम्पर्क में आते हैं । स्मृत्ति 
में वह सम्पर्क विद्यमान नहीं होता । पहले प्रकार का जान प्रत्यक्ष कहलाता है । दूसरे 
तैकार के ज्ञान में उपलब्धों के चित्र या विम्व हमारे सम्मुख आते हैं । जागरण में ये दोनों 
वोव मिले-जुले होते हैं । हम पदार्थों को देखते हैं, उन्हें छूते हैं, उसके साथ ही अनेक 
अनुभवों को स्मरण भी करते हैं। चित्र की अपेक्षा प्रत्यक्ष का प्रभाव अधिक तीक्न होता 
ह्‌ 5 हमारे जीवन का. अच्छा काल निद्रा में गुजरता है । निद्राकाल में हम स्वप्न भी 
देखते है |. स्वप्त-अ्वस्था में बाह्य वस्तुओं से सम्पर्क तो टूट जाता है परन्तु चित्र विद्यमान 
रहते हैं। प्रत्यक्षीकरण के श्रभाव में चित्रों को तीन्नतम रूप में प्रकट होने का अवसर 
मिलता है ।, हम चित्र और प्रत्यक्ष.में भेद नहीं कर सकते. . ./९ | 
किन्तु अनुभव की, अनुभूति की तीन अवस्थाएँ होती हैं । प्रश्नोपनिपद्‌ में गार्यं 


१. डॉ० दीवानचन्द्र--“दर्शनसंग्रह “सना. विभाग, उत्तरप्रदेश, १९५८--पृष्ठ १७---१८ । . 
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ने पिप्पलाद से पूछा वि “कौन देव स्वप्तो को देयता है, जिसे सुख झनुभव होता है * 
भर जिसमें ये सब भ्रतिष्ठित हैँ ?” (४१) लिप्पताद ने उत्तर दिया-- 

“स्वप्न भ्रवस्था में यह देव भपनी महिमा को झनुभव करता है| जो कुछ देखा है, 
उसे फ़िर देखता है । जो सुना है, उसे फिर सुनता है, जो दुछ देशों में भ्रौर दिशाग्रो में 
झनुभव किया है, उसे फिर अनुभव वरता है | दृष्ट बे साथ पदृष्द को भी देखता है, 
सुने हुए वे भ्रतिरिकन, जो नही युना है, उसे भी सुनता है । भनुभूत वे साथ उसे भी झनुभव 
करता है जो पहले नही झ्नुभव किया । सत्‌ वो देखता है भ्रौर भसत्‌ को भी देखता है।” 

किन्तु “प्राण कभी नही सोते जागरण में इच्धियाँ बाह्य जगतू से हमारा सम्पर्क 

बनाये रखती है. । इन्द्रियां मन वे सयोग में ही काम करती हैं । परन्तु मन उनके सयोग 
के बिना भी वाम कर सकता है। निद्रा में इद्रियाँ सो जाती हैं । मन नही सोता । 
प्रत्यक्षीक रण तो नही हाता, परन्तु पिछले श्रनुभवों के चित्र स्वप्न में प्रस्तुत होते जाते हैं. । 
स्वप्न में कभी स्मृति काम बरती है | मन सत्‌ को भी देखता है झ्ौद़ प्रसतूं को भी 
देखता है ।/( 

निद्वित प्रवस्था में स्वप्न का होना भ्रनिवाय नही है । “हु छ लोग स्वप्त रहित निद्रा 

मे बाद बहते है-- खूब झानन्द से सोये ।” उनके शब्दों से ऐसा प्रतीत होता है कि उन्हें 
उस भानन्द की झवस्यथा का स्मरण है! परन्तु यह ठीक नहीं मालूम होता कि उस 
आनन्द की श्रवस्था का स्मरण है / वास्तव में वे इतना ही कहते है कि उन्हें उस 
समय की बाबत कुछ याद नही है । इस प्रश्न का दार्शनिक पहलू है ! चेतना मन या 
श्रात्मा का चिह्न है। जैसे कोई प्राकृतिक पदार्थ विस्तार विहीन नही हो सकता, उसी 
तरह काई मन चतना-विहीन नही हो सकता ॥'* 

बात फिर मन की ग्रहण-शक्त की रही । सोने या जागने से कुछ ग्रन्तर मही पडता ! 

योगी लोग देखते हूँ भौर सुनते है---उन बातो को भी जो दूसरों के लिए विद्यमान नहीं 
होती । इसका भ्रर्थ यही है कि उनकी ग्रहण-शक्ति अति तीव्र हो जाती है ' मन की यह 
ग्रहण-शक्ति मनुष्य की तीना अवस्थाओ में बची रहती है---/जाग्रत, निद्वित तथा सुपुष्ति/ 
की अवस्था । जाग्रत अवस्था में आत्मा या मन बहिष्प्ञ्ञ” रहता है। बाहरी चीजोसे 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध रहता है । आ्रारणि ने श्वेतकेतु से कहा था कि “सारी प्रजाएँ (जो कुछ 
दृष्ट जगत्‌ में है) सत्‌ पर भाश्चित हैँ भ्रौर सत्‌ में प्रतिष्ठित है । प्रथम सत्‌ में तेज उत्पन्न 

हुआ, तेज से जल और जल से भ्रन उत्पन्न हुआ ।” मन ही भ्रतमय है । प्राण जल- 


१ बह्दी, पृष्ठ १९। २० बही; पृष्ठ १९। 
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मय है। वाणी तेजोमय है । अ्रतएव वाक की सत्ता मन के ऊपर हुई। मन का सहारा 
त्राकू है। प्राण है। निद्रा सें स्वप्ल-अवस्था सदा वनी रहती है । पिप्पलाद के श्रनुसार 
जागरण तथा स्वप्न-अवस्था के अलावा तीसरी अवस्था सुपुष्ति की है। इसमें चेतना 
वनी रहती है, परन्तु बाह्य पदार्थों से किसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं रहता । माण्डक्य 
उपनिपद्‌ ने एक चौथी अवस्था वतलायी है। उसके अनुसार-- 

“चौथी अवस्था में न आन्तरिक अवस्थाओं का ज्ञान रहता है, न वाह्म वस्तुओं 
का। यह अ्रवस्था सुपुप्ति की ज्ञाममय अवस्था भी नहीं। यह अलक्ष्य, श्रद्वत, अ्चिन्त्य 
रूप है ।! 

इस चोथी अ्रवस्था में मन मर जाता है । यह अ्रवस्था समाधि की होती है, जो योगी 
जनों को ही सुलभ है। मन को गति पहले केवल जागरण-निद्रा-सुपुप्ति-अवस्था तक ही 
है। वैद्यक ने सुपुष्ति-अवस्था का जो वर्णन किया है वह स्वप्न के अध्याय में लिख 

। मन की इन तीनों भ्रवस्थाओं को हम कैसे प्रकट करें--क से पहचानें, कै से समझें ? 
इसके लिए एकमात्न उपाय प्रतीक है या कैसिरेर के शब्दों में प्रतीकात्मक रूप है । 
कैसिरेर ने मन के विचित्न अनुभवों तथा गतियों के कारण ही मनृप्य को प्रतीकात्मक 
पभु४ कहा था। 
सेकत का त्रिकोण 
. न को ऊपर लिखी तीन अवस्थाश्रों के द्वारा ही हम वास्तव में जो कुछ इस जगत्‌ 
में है, उसे जान या पहचान सकते हैं । हम जो कुछ जानते या पहचानते हैं श्रौर उससे 
दमारे मन में जो विचार उठते हैं उसको व्यक्त करने का साधन ही प्रतीक है ।* इस 
व्यक्त करने के साधन को लेखक मॉरिस ने 'चिह्न' माना है । मॉरिस के अ्रनसार चिह्न 
अथवा संकेत उस वस्तु का नाम है जो ऐसे कार्य के लिए प्रेरित करता है जिसकी उस 
सैमयप्रेरणा हीहोती ।* जैसे, हम कोई वात कहने जा रहे हों पर दूसरा आँख से इशारा 
करके मना कर दे । किन्तु यदि यह कहा जाय कि जो संकेत है, वह संकेत देखने वाले के 
मन से भिन्न है, तो यह भी ठीक नहीं है ।* संकेत को समझनेवाले के मन में यदि सांके- 


१. 
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विक भाषा को कोई जानकारी नहीं है तो बह उसको समझेगा भी नही । पश्चि 
प्रदेश के वु छ भाग में हाँ का गर्भ स्वीकृति तथा हैं अ्र' का अर्थ अस्वीक्षति 
हम हिं-भ्र को नही समझते तो ऐसे सकेत को हम पकड न सकेंगे। इसी लिए 
जाता है कि सवेत की भाषा सार्वभोम नही हो सकती या नहीं होती । 
प्रतीक हो या सकेत--ओर दोना में अन्तर है--दोनो की एक खास वात 
रखनी चाहिए। दार्शनिक बर्गसन के अवुसार सकेत अ्रथवा प्रतीक त्रिव 


होते है-- छा 5३ 
०2 
ड ४] 
समफने वाला 


एक तो है समझने वाला सकेत या प्रतीक का रूप । दूसरा हुआ इनके द्वारा | 
बस्तु भ्रौर तीसरा हुआ बह जो इन दोदा बातों को समझता या पहचानता है। 
किसी सकेत या प्रतीक की व्याख्या किये निर्दिष्ट पदार्थ को बुद्धि में कैसे लाया जा 
इसी लिए प्रतीक झ्न्त प्रेरणा का ही वियय न बतकर ज्ञान का विपय हों जाता है। | 
जिसका बोध होगा, जितनी जिसकी जासकारी होगी, उसी के हिसाव से प्रतीक न 
जाना जायग्रा वल्कि बनाया भी जायगा। मनोवैज्ञानिक विलियम जोस ने लिखा 
हमारा ज्ञान दो प्रकार का होता है --एक तो किसी चीज के बारे में जानकारी का 
और दूसरे किसो चीज के बारे मे जानकारी को हासिल करना | जहाँ अध-वि 
सा भश्नान होता है, बहाँ इस भकार की जानकारी हासिल नही वी जाती | इसलिए 
का क्षेत्र मन के क्षेत्र पर निर्भर करेगा । हमने अपनी दुनिया जितनी चना रखी है, + 
भीतर ही यदि हम रहते है तो हमारे ज्ञान की उतनी ही सीमा बनी रहेगी । यदि हम ! 
ज्ञान को विस्तृत करेंगे तो हमारी दुनिया भी उतनी ही बडी होती चली जायगी।# | 
ज्ञान के विस्तार में भी एक बाघा है । 

ससार में ऐसी कोई चीज़ नही है जो विसी ओर इगित ने करती हो । एव + 
दुसरी वस्तु की और इशारा करती नजर आती है । हिसी वृक्ष की ओर देखा । पर 
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ध्यान फूल की ओर, फूल से फल की ओर, फल से उसके स्वाद की भोर--फिर स्वाद से 
उसकी इच्छा की और,इच्छा से संकल्प, संकल्प से प्रेरणा, प्रे रणा से कार्य, कार्य में सफलता 
याफिरविफलता--इत्यादि एक परएक वस्तु इंगित होती रहती है । हमारा नित्यप्रति 
का जीवन इसी प्रकार एक-दूसरी से सम्बद्ध बस्तुओं में लगा-लिपटा चल रहा है । इस 
सम्बन्ध की हम जितनी अधिक पहचान भ्राप्त कर लेते हैं, हमारा सामाजिक जीवन 
उतना ही अधिक सुसम्बद्ध होता है । जो लोग आत्मा, परमात्मा, अन्तर्ज्ञान आदि की 
वात नहीं मानते, वे ऊपर लिखी वस्तुझ्नों की “वस्तु से सम्बद्धता” के आधार पर यह 
भानते हैं कि एक आदमी दूसरे के मन की वात घटनाओं तथा संकेत या प्रतीकों के माध्यम 
से जान जाता है । हुसेले! ऐसे मनोवैज्ञानिक के अनुसार दूसरे की मन की बात आदमी 
तभी समझ सकता है, जब वह प्रतीकात्मक भाषा को समझता हो । उन्होनें उदाहरण 
देकर यह साबित किया है कि बाहर से जो कुछ दिखाई देता है, उससे वात सरुपष्ट नहीं 
होती । वह तो एक प्रतीक है, जिसके भीतरी अथे में पैठना होगा । यह भीतरी अर्थ ही 
उस वस्तु का, प्रतीक का आध्यात्मिक अर्थ है । हम एक पुस्तक देखते हैं । उसकी आकृति 
या जो कुछ उसमें लिखा है वह दूर से देखने में एक वाह्म पदार्थ है । मैं देख रहा हूँ कि 
पुस्तक है । मेरी मेज पर दायीं शोर रखी हुई है । पर ज्यों ही मैंने उसे खोलकर पढ़ना 
शुरू किया, मैं उसकी ओर एक बाहरी पदार्थे के रूप में आकर्पण से उठकर उसके भीतरी 
अर्थ में पहुँच गया और तव उस पुस्तक का समूचा रूप ही मेरे लिए बदल गया । यही 
चीज हर वस्तु के लिए लागू होती है । सामने वहुत-से मकान वने हैं । पर जब हम किसी 
भकान के भीतर जाते हैं, उसके भीतर रहनेवाले से हमारा परिचय होता है, उस समय 
उस मकान का महत्व ही बदल जाता है। इस घर में गोस्वामी तुलसीदास जी रहते थे--- 
यह कहते ही उस घर को देखते ही हमारा मन रामायण तथा राम की कथा तक पहुँच 
जाता है। इसी प्रकार शब्दमात्र का कोई प्रयोजन नहीं होता, उनके अर्थ में शब्दों की 
सार्थकता है। एक-दूसरे का अर्थ अथवा आशय' समझने से ही सामुदायिक भावना पैदा 
होती है और वैसी ही भावना से समाज का संगठन दृढ़ होता है । एक-दूसरे का आशय 
समझना तथा उसके प्रति सहानुभूति का होना ही मन का मिलना कहा जाता है । 
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३६० प्रतोक-शास्त्र 


जिस समाज में भ्रधिक से अधिक लोगो का सन मिला रहता हैं, वही बलवान होता है और 
उसका वल उसके प्रतीकात्मक रूप के कारण होता है। जहाँ सामाजिक प्रतीक अधिक- 
तम उन्नत होगे, बह अधिकतम सभ्य समाज होगा । यह प्रश्न दूसरा हैकि आज के समाज 
के प्रतीक अ्रधिक उन्रत है या सभ्यता के आदिकान के । यह बात तो वैसी समस्यामय 
है जैसा कि यह निर्णय करना कि झ्राज का व्यक्ति अधिक सभ्य है या प्राइतिक जीवन 
वितानेवाला ञ्रादिकाल का व्यक्ति । 


हर एक का सीमित संसार 


किन्तु मनुप्य चाहे कसी युग का हो, किसी सभ्यता का हो, हर एक का ससार 
उसके चारो झोर की सीमा तथा वातावरण मे ही केन्द्रित रहता है । ऐसा हो सकता है कि 
ऐसी ग्रपनी-अपनी दुनिया का क्षेत्र एक-दूसरे के क्षेत्र मे पडता हो । पिता तथा पुत्र 
का अपना अ्रलग ससार होते हुए भी क्षेत्र एक हो सकता है, पर क्षेत्र एक होने पर भी दृष्दिन 
कोण में भेद हो सकता है । ससार की स्थिरता, समाज की दृढ़ता इसी बात पर निर्भर 
करती है कि अ्रधिक्तम लोगो का क्षेत्र भी एक ही हो ओर दृष्टिकोण भी एक ही हो । 
परिवार की प्रगति के लिए झ्रावश्यक है कि पिता पुत्न का दृष्टिकोण एक हो । समाज की 
प्रगति के लिए भी यही श्रावश्यक है । जितना ही अ्रधिक सहचार तथा सहयोग एक- 
दूसरे के कार्य में होगा, उतनी ही भ्रधिक सभ्यता तथा सामाजिक मर्यादा की वृद्धि होगी । 
जो लोग ऐसे सहयोग तथा सहकारिता के प्रतिकूल काम करेंगे, दे समाज में दोषी होगे । 
“मे” के स्थान पर “हम” की भावता हर एक समाज में बढनी ही चाहिए । “मेरे” हित की 
बात के स्थान पर “ हमारे ” हित की वात सोचती चाहिए !झ्राज सभाज में “मेरे” हित वे 
विएद्ध काम करना उतना बडा झपराध नही है जितना ' हमार हित के विरद्ध काम क रसा । 
भेरे मकान के सामने कूडा-करक्‍्ट फेंक देता कानूनन अपराध म ही, पर समाज का भ्रादेश 
है कि जा व्यक्ति एक के मकान वे सामने गन्दगी कर सकता है, वह सवबे मकान वे सामने 
करसकता है । कूंडा फेंकने के लिए समाज मे एक स्थान निश्चित कर रखा है । जो उस 
स्थान के प्रलावा दूसरे स्थाना पर फेंक्ता है, वह बीमारी पैलाने का वाम करता है । 
अनएव यह बात “हमारे हित ! के विषद्ध है, इसलिए भपराध है । हर एक का झलग ससार 
उसके मन के भीतर है, पर बाह्य जयत्‌ में अ्रपता ससार दूसरे के साथ मिला देना होगा । 
सभी समाज चल सत्रेगा । समाजे अपना हित किन बातो में समझता है, इसका प्रकट 
प्रतीक उस समय का बानून है, विधान है । सामाजिक विचारधाराएँ भिन्न होती है, 
इसवा निर्देशक तो भिन्न देश के भिन्न कानून होते हैं। कद्दी पर बलात्वार करने पर 
प्राणदण्ड होता है, कही पर उस पर सज्ञा भी नहीं होती / कटी कर कोरी केविए हतथ 


समाज तथा प्रतोक दे 


फाटलियाजाता है । कहीं पर साधारण क़रैद की सजा होती है । किन्तु समाजों के री 
तम समान नियमों को मिलाकर, उनका “अधिकतम सहयोग तथा सहचार'” करानेव 
संस्था संयुक्त राप्ट्रसंघ, सबके अपने-अपने संसार को एक “संसार” बनाने का प्र 
भारतीय सिॉल्ते कि 'विश्ववन्धु ” बनो, भी मनुष्य की सार्वभौमिक, लौकिक, पारलौ| 
एकता तथा आध्यात्मिकता का प्रतीक है । 


संकेतों के तीन रूप 


किन्तु प्रतीकों की इस दुनिया में प्रतीकों को समझना भी चाहिए । उनकी व्या 
तेथा उनका अर्थ भी जानना चाहिए, तभी विश्व में एकता स्थापित हो सकेगी । प्र: 
को यदि संकेतु के रूप में मान लें, तो ब्रूनो स्तेल नामक विद्वान्‌ के कथनानुसार' स 
तीन प्रकार के होते हैं । पहली श्रेणी में तो निश्चित उद्देश्यात्मक कार्य होते हैं, 
सिर हिलाना, इशारा करना, इंगित करना, उंगली उठाना या मुंह से वोलना । दूः 
श्रेणी में भीतरी अनुभव या मन की बात को अपनी आकृति से व्यक्त करते हैं । 
कार्य में निश्वयात्मक कार्य नहीं होता । वैसा करने की नीयत होती है । जैसे 5 
मठकाना, जीभ निकाल देना या आँख वन्द कर लेना । कोई चीज़ देखने में बुरी लः 
आँख बन्द कर ली । तीसरी श्रेणी में नकल करते हैं, कार्य करनेवाले दूसरे पात्न का 
हम कुछ समय के लिए स्वर्य अपना लेते हैं । जैसे, यह वतलाने के लिए कि अमुक व्य 
काना है, हम अपनी एक आँख बन्द कर लें या रंगमंच पर हम अ्रकवर, जहाँगीर, प्रर 
शिवाजी आदि का अभिनय करें । किन्तु दूसरी तथा तीसरी श्रेणी की चीज ही वार 
भें संकेत है, प्रतीक नहीं । इनके द्वारा ही प्रतीक की उत्पत्ति हो सकती है, पर प्रर 
तो इशारेबाजी की चीज़ नहीं है । वह निश्चयात्मक कार्य है । किसी गन्दी वस्तु 
देखकर आँख बन्द कर लेने से यह तो प्रकट हो गया कि वह चीज़ हमें पसन्द नहीं 
१९ इस संकेत से प्रतीक नहीं वना । सम्भव है कि जिस समय हमने गन्दी चीज़ को र 
हो, हमारे नेत्रों में कंकड़ी भी पड़ गयी हो और इसी लिए आँखें बन्द हो गयी ₹ 
निश्चयात्मक कार्य या प्रतीक तो तब होगा जब हम मुंह 


है से कहें कि इस चीज़ को: 
से हटा दो या हम हाथ बढ़ाकर इशारा करें कि “हटाओ, हटाओ” | इसलिए 


समझ लेना चाहिए कि संकेतों से समाज की सभ्यता नहीं आँकी या जाँची जा सकर 


उसके लिए प्रतीक की आवश्यकता होती हैँ । प्रतीक की भाषा प्रौढ़ होती है, स॑ 
की शैशवी । * जम ह | ' 
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शहर अतीक-शास्त्र 


सत्य और असत्य 


सकेत से प्रतीक तक पहुँच भी गये तो यह सोचना पडेंगा कि हम जिस प्रतीक समझ 
रहे हैं, वह सत्य है या असत्य । टॉमस हाब्ज' ने लिखा था कि “सत्य तथा ग्रसत्य, 
ये वाणी के गुण है, वस्तु में नही कसी वस्तु का सहीढगसे नाम बतलाना ही सत्य है। ” 
इसका स्रथ॑ तो यह हुआ कि सच्चा ज्ञान वही है जिसमें सही अर्थ समझा या लगाया 
जाय । जिस वस्तु स्थिति के वास्तविक रूप का प्रतीक होगा, वही सच्चा प्रतीव होगा । 
विश्वास या झ्रविश्वास ऐमे प्रतीक की सत्यता या ग्रसत्यता को नहीं बदल सकते ! यदि 
प्रतीक किसी वस्तु वे सही श्र्थ में है तो फिर वह अकाटच है प्रौर उसकी सत्ता श्रक्षुण्ण 
हैं। सच और झूठ की विश्वास से स्वतत्त सत्ता है। कोई भी विचार सही या गलत हो 
सकते है, सच या झूठ हो सकते है । पर किसी वस्तु का अर्थ निश्चित हो जाने पर 
उसकी सच या झूठ की परिभाषा भी निश्चित हो जाती है । और, यह निश्चित भ्र्य ही 
प्रतीक है । सत्य तथा झ्रसत्य, ये दोनो प्रतीक की सम्पत्ति है । वह प्रतीक सत्य है जो किसी 
निश्चित वस्तु के लिए है । वह प्रतीक असत्य है यदि वह किसी निश्चित पदार्थ का बोधक 
नही है । डा० ईटन लिखते है कि “यह नही भूलना चाहिए कि प्रतीक चिह्त, सबेत या 
ध्वनि या मूत्ति से श्रधिक बडी चीज़ है । प्रतीक इनमें स कोई भी चीज़ है और उसके 
अतिरिक्त घह मन पर पडनेवाला प्रभाव भी है। यानी, उसके साथ जो मनोवैज्ञानिक 
गलि उत्पन्न होती है, वह भी है । प्रतीक धारणाएँ है, इसलिए यह कहना कि सत्य प्रतीक 
वी सम्पत्ति है, घास्तव में यह कहना है कि सत्य घारणाझ्रोवाली वस्तु है । * 


डॉ० ईटन आगे चलकर लिखते है कि विना क्सी वास्तविकता या सत्ता का हवाला 
दिये सत्य की समीक्षा नहीं की जा सकती । यह वास्तविकता विचार के रूप में, भावना 
आदि के रूप में हो सकती है । सत्य तो उस चीज़ वो बवलाता है जो है । सत्य को समझने 
के' लिए जिस चीज़ से हमारा तात्पर्य है उसे समझना पड़ेगा । अत ज्ञान प्रारम्भ स 
ही वास्तविकता की श्रोर ले जाया जाता है । उसका आ्राध्यात्मिक लक्ष्य होता है । 
किस्तु श्राध्यात्मिक्ता की दिशा में विभद्रता से बढना होगा । पहले तो वास्तविक की 
सीमित धारणा बनानी होगी । उसके वाद जितनी जानकारी बढ़ती जाय, झपनी 
घारणा का विस्तार उतना ही बढाते जाना होगा । 
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समाज तथा प्रतीर ३६३ 
५ की 
पत्र का धारणा 


उद्यहरुण के लिए धर्म की धारणा को लीजिए । अगर हम सह निश्नय कर में कि 
( क्‌ के प 5 |: षः शक ०र त्त सत्ता 2 ईप्रचूर रा 5] क्रम #£शएवर पा 
ब्ेना निश्चित प्रमाण मिले वि ईश्वर हें, ४ग्वेस: वी सत्ता है, इश्चर सत्य हूं, हम इश्व 5 


के प्रतोक, मत्ति या प्रतिमा में आस्था नहीं रखेंगे अथवा धामिक प्रतीकों को नहीं मानेंगे, 
तो हमें शायद ईश्वर की सत्ता की कमी जानकारी न ही सके । ससत्तावान्‌, सर्वेशक्ति- 
मान्‌ प्रभु की जानकारी के लिए हमको उस दिशा में अपने मन का क्मागत विकास केर ना 
होगा पं हमकी उस प्रतीकों का सहारा लेना होगा जो हमें उस वास्तविकता की ओर 
ने जा रहे है । यानी हमको पहले सीमित धारणा से चलना होंगा । कला के हारा, 
चित्नों के द्वारा, म्त्ति के द्वारा, साहित्य के हारा, पौराणिक कथाम्रों के द्वारा हमको ईश्वर 
का प्रतीक भरा पदा मिलता है। उनके द्वारा हमकी “उपासना के योग्य ईश्वर तथा 
“द्ार्जनिकों के ईण्चर” की जानकारी शुरू होती है । संसार के बड़े-बड़े धर्म, हिन्दू ,मुसलिम 
ईसाई, यहूदी, सभी धर्म उस ईश्वर की ओर “इंगित” करते हैं, संकेत करते हैं । यदि 
ईश्वर को धार्मिक रूप में समझना है तो पौराणिक रूप से उसकी व्यास्या करनी होगी, 
यदि ऐतिहासिक रूप से सममना है तो धामिक या राजनीतिक इतिहास के अतीक 
के माध्यम से समझना होगा, यदि अनैतिहासिक रूप से ही समझना है तो उसके 
प्रतीकात्मक रूप से समझना होगा । पर यह ध्यान में रखना होगा कि यदि धार्मिक 
प्रतीकों को धार्मिक रूप में काम करना है तो चाहे वैज्ञानिक दृष्टि से यह वात कितनी ही 


दूर क्‍यों न हो, उनको वास्तविकता का अँकन मानना पड़ेगा । श्री वाइल्डर 
लिखते है--- 


“पौराणिक गाथाएँ वास्तविकता का संवाद देती हैं । उनमें व्यक्त सत्य का महत्त्व 
अथवा उनमें सत्य का कितना अनुपात है यह उस गाया के बनानेवालों के अनुभव तथ 
वुद्धिमता पर निर्भर करता है । वाइविल (ईसाई धर्मेग्रंथ ) के एक-दूसरे से मिले-जुल् 
प्रतीक वास्तविक अर्थ रखते हैं और उनमें वोधात्मक अन्तहंप्टि है । वे महँगे नैतिव 
अनुभव से पैदा हुए हैं और यदि उन अनुभवों में कोई लुटि होगी तो उनमें भी त्रुटि हो सकते 
है । उसके रचयिता वे प्रवक्ता या पैग्रम्बर लोग हैं जिनकी अन्तदष्टि उनके जीवन 


ही प्रमाणित है. . .इन कारणों से हम ईसाई धर्म की चित्र-रूपी भाषा को सत्यता का मूर 
प्रदान करेंगे ही ।* ॥॒ 


१० ४05 एातटा----/रघा ध्गात 5ज़ाफण 35 ४८ उप८ए 76९४ व्वा॥०ए 
(४४०9६ घप्ता-.-9ण्छ० 45. 


रैहड प्रतोक-शास्त्र 


किन्तु धामिक तथ्य इतनी थ्रासानी से ही पकड में नही झा जाते । ज्ञात तथा झज्ञात 
मानस किस प्रकार इन्हें ग्रहण करता है, यह वैज्ञानिक विवेचन से स्पष्ट न होगा / ईसाई 
पादरी गालाघेर ने लिखा है! वि' “अदृश्य के त्वरित भनुभव या उसकी आध्यात्मिव 
वास्तविकता की अनुभूति (जो वास्तव में दुेभ वस्तु है) के अतिरिक्त मे इन धार्मिक 
वस्तुग्रो की स्वत उनके द्वारा पूरी तरह से नही जान सकता । शब्दों में उनको ठोक तरह 
से व्यवत नही किया जा सकता । उन्हें समझने के लिए सूक्ष्म दृष्टि की ग्रावश्यकता है । 
इन्ही बातों से घ॒र्म में प्रतीकवाद की भ्रावश्यकता उत्पन्न हुई ; धर्म के तथ्यों को वुद्धि 
सरलता से ग्रहण मही कर सकती । धर्म इतनी गूढ तथा रहस्यमय वस्तु है कि शब्दों के 
द्वारा उसको प्रकट नही क्या जा सकता, इसी लिए प्रतीक की आवश्यकता पडी, उसके 
माध्यम की आवश्यकता हुई 4” 

जो बात या विचार या वस्तु शब्दों द्वारा व्यक्त न की जा सके, उसी को व्यवा 
करने की बला का नाम प्रतीक है । बोवस़र ने लिखा है --* 

“ईश्वर का तत्त्व हमारी पकंड के बाहर है. प्राचीन धर्मग्रन्थ हमको ईश्वर से इतना 
दूर तथा मानव-जीवन के लिए दुर्भेय बना देते हैं कि धर्म का वह लक्ष्य ही समाप्त हो जाता 
है कि मनुध्य अपने मालिक के निक्टतम गाता रहे । इस उलझन में हमको केवल भ्रतीरों 
के द्वारा भार्ग मिलता है. ईश्वर से निकटता केवल शब्दो के द्वारा नहीं हो सकती । 
इसके लिए हमको कार्यात्मक प्रतीको से काम लेना पडता है. शब्द से झ्धिक क्रिया का 
हमारे ऊपर प्रभाव पडता है. इसके द्वारा गूड धामिक बातें भी समझ में श्र सकती है !” 

बोक्सर ने जिन कार्य-प्रतीको का जिके क्या है, वही है उपासना का कर्मकाण्ड, 
पूजन विधि, अर्चेन कया तरीका--संत्र, सत्र, हवन, जप, तप इत्यादि । ऐसे उपायो का 
सहारा आदि युग का आदमी भी लेता था, थाज भी लेता है। धामिक प्रतीक पहले भी 
थे, अ्रवभी है । केवल उनप्रतीको के प्रति दृष्टिकोण में अ्रन्तर हो गया है ! प्रारम्भिक 
मनुष्य जादू-टोना के प्रतीक में भी विश्वास करता था, सम्य मनुष्य उनमें विश्वास नही 
करता । दोनो दृष्टिकोणो में जो भ्रन्तर है, द्राइडन ने बडे भच्छे ढग से समभाया है। 


बे लिखते हैँ --* 

१. छच्ड्ठसाद ठगी, 5.]- *परहढ एगएद ए॑ 590गानह्का/--वा 4$97्रकें०5 
बमत १ ४एटड, 89 फिधवं म्रत7"०--(फण एा-कफण्ूट 6-7. 

३. ऐश ट्राग छि0ट-- 8ग्रगरणार ेतरा०ांल्वंडट राव उरटाहा०ए5ड वाया? 
गा “इज्याशिणेड खत एगेए०४?--"09५ >र--कग86 क्‍73 

डै. 7.शा70ा हर मकर कर 0ए९5४. ० 8977०॑5"--का 5जमणे5 गाव 
ए्‌डए८५5१--(४३०( ३, 02६८ 4 


समाज तथा प्रतीक श्६५्‌ 


“प्ररम्भिक लोगों का “मन” प्रतीकों का उपयोग प्रकृति पर प्रत्यक्ष रूपेण नियंत्रण 
प्राप्त करने के लिए करता है । उसका विश्वास था कि भौतिक जग्त्‌ की घटनाओं पर 
नियंत्रण की शक्ति उनमें है । पर सभ्य मन का विश्वास है कि प्रतीक प्रकृति को स्पष्ठत: 
प्रकट कर देते हैं । वाह्य जगत्‌ पर उनका और कोई वश नहीं । हाँ, उनका वश यह 
अवश्य है कि मनुप्य के आचरण पर उनका जो प्रभाव पड़ता है, उससे भ्रागे की वात,यानी 
नियंत्रण की बात सम्भव होती है ) सीधे-सादे ढंग से तात्पये यह है कि प्रारम्भिक मनुष्य 
प्रतीकों को वाह्म जगत्‌ पर अधिकार प्राप्त करने के उपयोग में लाता था, सभ्य मनुप्य 
इनका उपयोग मानव पर नियंत्रण या प्रभाव डालने के लिए करता है । इससे यह वात 
निकली कि जब आधुनिक मनुष्य भगवान्‌ की प्रार्थना करता है, वह घट्नाओं को बदलने 
के लिए नहीं, पर अपने में ही परिवर्तन के लिए ऐसा करता है ।” 

किन्तु क्वाइज़न ने इसके साथ यदि यह भी जोड़ दिया होता कि प्रार्थना से मनुष्य 
में परिवर्तत हो सकता है तो घटनाओं का चक्र भी वदल सकता है, सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर 
सब कुछ कर सकता है । प्रार्थना के वल पर मृत्यु भी टाली जा सकती है । आज के युग 
में प्राथथा को केवल वैज्ञानिक दृष्टि से देखने से काम नहीं चलेगा | प्रकृति, मनुप्य 
तथा ईश्वर, तीनों की सत्ता को ठीक से समझना होगा । यह वात सही है कि प्राचीन काल 
फा मनुष्य प्रकृति तथा प्राकृतिक बातों का बहुत गलत अर्थ लगाता था । उसकी ऐसी 
वैज्ञानिक जानकारी नहीं थी कि वह प्रकृति को ठीक से पहचान सके । पर इस गैर 

जानकारी से एक लाभ भी था । वह प्रकृति तथा प्राकृतिक वातों के प्रति बड़ा श्रादरशील 
था। उसमें “प्राकृतिक पवित्नता” भी थी । आज का मानव प्रकृति से बहुत कुछ परिचित 
है। अपनी इस जानकारी के कारण वह प्रकृति के प्रति अवज्ञाशील तथा उच्छुंखल भी 
हो गया है । आज का मानव दिन-प्रतिदिन अप्राकृतिक भी होता जा रहा है। आज 
मनोविजान आदि के सहारे हम मानव-स्वभाव से अधिक परिचित हो गये हैं। पर इससे 
सभ्य जगत्‌ में कल्याण से अधिक अकल्याण हुआ है । अपने ज्ञान का हम दुरुपयोग कर 
रहे हैं । मानव-स्वभाव की जानकारी से लाभ उठाकर हम मानव का अपहरण कर रहे 
हैं। अतएवं यह कहना बड़ा कठिन है कि धासिक या सामाजिक दृष्टि से सभ्य जगत्‌ 
की प्रतीकात्मक नैतिकता तथा धारमिकता से समाज का अधिक उत्थान हो रहा है या 
होगा या असभ्य जगत्‌ की प्रतीकात्मक नैतिकता या घासिकता से | इस बात का निर्णय 
करना बड़ा कठिन है । यह कहने में कोई बाधा नहीं है कि जहाँ तक प्रतीक का सम्बन्ध 
है, कल का तथा आज का धामिक प्रतीक, दोनों ही सत्य हैँ । प्रारम्भिक प्रतीकों को झूठा 
सानने का कोई कारण नहीं दीख पड़ता ।॥ 


किसी प्राचीन प्रतीक की आज भले ही आवश्यकता न हो, पर इंससे प्रतीक की सत्ता 


डे६६ अतोक शास्त्र 


तथा संत्यता को ब्राधात नही पहुँचता । हमारे नित्य श्रति के जीवन में जो चस्तु स्थिति 
है, जो घटना है, जो पदार्थ है उसके साथ जब ऐसे विचार का मेल हो जाता हैजो निय 
प्रति के जीवन के हमारे अनुभव से परे है--तव वह प्रतीक बन जाता है, प्रतीक कहलाता 
है। हम क्सी चीज का प्र्थ समझाने के लिए जिन बहुत-सी विधियों का सहारा जेते 
है, उनमें सकेत हैं, चित्र है, मूत्ति है, उपमा है, उदाहरण है--मिसाल है । किन्तु किसी 
वस्तु के लोकिक भर आध्यात्मिक श्र्थे में बडा भरत्तर यह है कि जो प्रतिमा हमने गिस 
अथे में खड़ी कर दी है वह निदिष्ट पदार्थ वो स्पष्ट करती है, यानी जो वस्तु है, उस वच्तु 

का प्रतिविम्व मात्र है या वह वस्तु किसी श्रौर उपाय से समझ में नही झा सकती, इसलिए 
प्रतिमा के रूप में समझा दी गयी । दूसरे शब्दो में, प्रतिमा वे रूप में जो चीज़ व्यकत वी 
गयी है वह प्रत्यक्षत किसी श्रौर ढंग से भी व्यक्त की जा सकती है या उसको व्यक्त 

करने का उस मूत्ति के झलावा झौर काई उपाय हो नही है ? यदि उसे प्रकट बरने 
का झौर कोई उपाय नहीं है, तभी वह प्रतीक कहलायेगी । यह नही भूलना चाहिए वि 

किसी भी प्रतीक वो समझाने के लिए द्वुसरे प्रतीका का ही सहारा लेना पडेगा ) प्रतीक 

वी व्याख्या प्रतीक ही कर सकते है । इसलिए प्रतीक केवल तकंपूर्ण या योद्धिक रूप से 

समझने योग्य चीज़ नही है । उसकी वास्तविकता का श्रनुभव करना पडेगा । जहाँ पर 

समझाने की सीमा समाप्त हो जाती है, वही स उसका धर्थ प्रारम्भ होता है । श्रतीक 

ता प्रतीकात्मक इच्छा से ही बसते हैँ # न 


वास्तविकता तथा सत्य का समन्वय 
इस खसार में कोई वह्ठु भर्य-हीत सही हो सकती, सार-हीत हो सकती है । 
समार में प्रथ-रहित पस्तु की तुलना वी सत्ता ही नहों हो सवती । परम सत्य तया 
थास्तविक सत्ता तो ईश्वर की है । पर हमारे लिए सत्ता उन रामी चीज भी है जो 
इन्द्रिय जय हो तथा जितकों हम नित्य प्रति के जीवत में वारतवित्र कह सके | मनुष्य 
के भीतर बैठी प्ात्मा स्व द्रष्टा तथा राजं-साक्षी है, पर भपने शान तथा प्रपने घतुमय 
को वहू तभी प्रवंट वर सकती है जब उसे किसी भौतिक वरहु का, सत के झविरिकर 
हाथ-यविवान्ें शरीर का माध्यम मिलें )९ झ्गगितत घटनाएँ हम देखते सया सुती 
रहते है । भ्राज हमाद सामने जा डुछ है, वही वारतविर बाए है । पर इशारे साय ही 
हमारा प्रनुभव भी सगा हुप्ा है। यह प्रनुभव लता हो या सुरयों से रा चित सरकार 
हे शप में हो । जा है, जो था भौर जो हानेवाला है, तीनों बाते गाव पौर भजात मारा 
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समाज सथा प्रतीक 


के मन:पटल पर अंकित है । इन तीनों को मिलाकर ही मन किसी वस्तु का अर्थ | 
करता है। अर्थ का निश्चय हो जाने पर. उस वास्तविक वस्तु में स्थायित्व 
5। उसकी सत्ता तथा सत्यता दोनों हो जाती है । यदि जो दिखाई पढ़ता है, : 


वास्तविक मान लें तो अर्थ पूरा नहीं होता । हमारे सामने एक जानवर खड़ा ह्‌ 
फहा घोड़ा” । कल भी यह 


है जानवर घोड़ा था, श्राज है औऔर कल भी रहेगा । उर 
ऐसे गुण है जो और चार पैरोंवाले जानवरों में नहीं है। उसमें कुछ ऐसी वि| 
है कि हमने उसके चार पैर देखकर उसे “गधा” नहीं कहा । 'घोट़ा' शब्द कहते | 
के समूचे गुण, उसकी चाल, उसकी उपयोगिता, सब स्पप्ट हो गया। उस प्रकार ' 
वाले जानवर का नाम--प्रतीक “घोड़ा” हुआ । भ्रव यदि कोई कहे कि 'घोड़ा 
पतीक की व्याख्या करो तो हमें गतिशील तथा णक्तिशील जानवर या वस्तु का 
दूँढ़ना पड़ेगा । हम कहेंगे कि “बहुत तैज चलनेवाला, चार पैरवाला, परिश्रमी इत्य 
ये सभी शब्द अपने-अपने अर्थ में “घोड़ा” णब्द के प्रतीक वन गये । उस जानवर क 
सही नामकरण किया । इसलिए हावेज ऐसे लेखक भी सन्तुप्ट होंगे कि हमने सही 
उनाया । यह “सत्य” हुआ । पर हम उसी गुणवालें जानवर को “गधा” कह 
“अ्रसत्य” प्रतीक हुआ, क्योंकि वास्तविकता के विपरीत बात हुईं। जिस पशु के लिए 
अर्थ सही होता है, उस पशु के लिए गधा अर्थ सही न होगा । पर्यायवाची, समानार्थद 
हो सकते है । पर ++ वस्तु का एक ही अर्थ होगा । हर एक चीज़ के मानी अलगः 
: ५ इसी प्रकार हर एक वास्तविकता का प्रतीक भी भिन्न होता है । एक के १ 
हैपरा अर्थ समझाया जा सकता है । एक प्रतीक दूसरे प्रतीक को समझा सकत 
पर दोनों मिल्लकर एक नहीं हो सकते । प्रतीक की सत्यता उनकी विभिन्नता २ 
हमें श्रपनी आँखों से जो दिखाई देता है, नह वास्तव में वही है जैसा हमारे ने 
समझा--यह कोई नहीं कह सकता । अंधेरे में देखा कि एक बड़ा लम्बा आदमी पेर८ 
चला आ रहा है । निकट आने पर समझ में ग्राया कि एक-आदमी उंट पर बैठा चढ़ 
हा । वात रही “दिखाई पड़ने” की, दृष्टियोचर पदार्थ की, आकार की, व 


हु हे े 
पदार्थ ओर प्रस्थापना | 5 ; 
संसार में हम अपनो आँखों से जो कुछ देख रहे है बह केचल वाह्य रूप से दष्टिर 
पदार्थ है, केवल आकार है, वनावट है,। यदि हम किसी मनृप्य को देखते है नो >... 
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शैह८ प्रवोक्ष-शात्त्र 


आँग, यान, साय, हाय-पै रवाला एव भ्राशार माज है। किल्तु इस आवार ये भीतर उस 
मनुष्य के मत, बुद्धि, स्थभार, विचार, धारणा, इच्छा, विकार झादि ऐसी बहुतन्सी चीरें 
हैं जो बाहर से दिद्लाई नहीं पड़ रहो है । हर एक प्रावार वे साथ उसका प्राध्या मित्र, 
मानी भाधिमोतिक पहलू भी छिपा हुप्ना है । मत से इस पहयू वी जानकारी की पतग 
नही किया जा सता । जब बोई भाकार हमारे नेत्नों के सामने भाता है, बुद्धि तुरत 
उसते भीतर भी पं जाती है चौर उसकी वास्तविकता को झावने लगती है श्जो वस्तु 
किसी झ्रापार तया उसरे भीतरी पटत को जितना झधिव हमारे तिकट ला से, वह 
उसका प्रतीत हुई | किन्तु विसी वस्तु का परिचय स्वयं वह वस्तु है। प्रन्‍्य कसी 
प्रकार का परिचय तो उसवी व्याद्या मात्र है । व्यास्या एक सीमा तक हो सकती है । 
सर्यागीण व्यासया ता यह वस्तु स्वयं है |! विसी वस्तु मे स्रावार तथा उसने भीतरी 
स्वरुप यो अधिक से प्रधिक निकट रूप मे व्यवत वरनेवाली वस्तु वा नाम प्रतीक है पौर 
यह भधिक' से पभ्रधिक तिवटता ही “सत्य” है । व्याख्या की सीमा होती है । सत्य की 
भी सीमा होती है। परम सत्य तो रवय वह भगवान्‌ है जिसने सव चीजों की रचना की । 
झौर वाई वस्तु परम सत्य नहीं हो सकती । प्रज्ञात काल से मनुष्य मनुष्य को पहचानने 
की चेप्टा बर रहा है। प्रन्य पर ग्रत्य लिए डाले गये पर श्राजतक उसकी पहचान 
तो नही मिली । एवं मनावेज्ञानित्त कोई व्याख्या बरता है, दूसरा श्रौर ठुछ | 
इसलिए कौन व्याध्या सही है, सत्य है, कौन ग्रलत या झूठ है, यह वहुना भी सापेक्षिक' 
होगा । श्रपते दृष्टिकोण में जितमा समझ में आया, वह सत्य है, इतनी बात तो 
बही जा सकती है । इस प्रकार सत्य तथा भसत्य, यह सापेक्षिकः वस्तु बन जाते हैं । 
जो हमको सही जेंचे वही सत्य है । 
थहाँ पर एक शक उठ सकती है | मान लीजिए कि हमने किसी घोड़े वी तस्वीर 
बनायी । प्रव यह तस्वीरवाला घोडा वास्तव में घोडा नही है । भ्रसली घोड़े में जो गति 
है, जी ज्ञान है, वह इसमें ठुछ भी नही है । पर उस असली घोडे की पूरी नकल जरूर 
की गयी है । बनावट इतनी सही है कि उस घोडे के शीतर का ज्ञान भी चेहरे से इंगित 
हो रहा है । यह चित्र घोडे का प्रतीक हुआ । किन्तु क्‍या यह सत्य है ? धोडा भी नही है, 
उसका ज्ञान भी नही है, उसकी गति भी नहीं, क्विर भी क्या बह चित्र सत्य है ?ै इसलिए 
कुछ लोगो का कहना है कि सत्य न तो प्रतीक है और न वास्तविक वस्तु 4 वास्तविक 
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समाज तथा बतबताक्क क्र 


गेहमारी जानकारी सदैव अधूरी रही है और रहेंगी । श्रतएव वह भी सत्य नहीं हो 
प्कती । तो फिर सत्य क्‍या है ? 
इसका एक ही उत्तर हमारी समझ में आता है । डाँ० ईटन ने इसका नामकरण 
किया है--.' प्रस्थापना ” । हमने उस चित्र में घोड़े की प्रस्थापना/ कर दी है । प्रस्थापना 
में नतों प्रतीक है और न उसके हारा मन में कोई विचार उत्पन्न करने का प्रयोजन या 
संकल्प होता है। किसी वस्तु की किसी रूप में प्रस्थापना केवल अर्थ-बीवक होती है। वच्चों 
की वर्णमाला-पस्तक में 'घ से घोड़ा” प्रतीकात्मक नहीं है । केवल घ अक्षर की प्रस्थापना 
मात्न है। अर्थ के रूप में कही गयी वस्तु स्वतः मन के लिए विचार का विषय नहीं वन 
जाती । वह केवल इतना ही कर सकती है कि विचार करने के द्वार पर थपथपा दं, ताकि 
विचार का काम आप चाहें तो चाल हो जाय । घोड़े की तस्वीर देखकर घोड़ा-सम्बन्धी 
विचार के द्वार पर थाप लग गयी । अब यदि मन को अवकाश है तो वह अपना काम शुरू 
करेगा, वरना यदि वह मन किसी और तरफ़ लगा हुआ है तो दूसरी दिशा की ओर मुड़ 
जायगा । हम उस तस्वीर को उठाकर रख देंगे, हटा दंगे। इस प्रकार यह भी मालूम 
हुआ कि केवल सत्य की प्रस्थापना से ही मन की प्रतिक्रिया नहीं शुरू होती । उस 
प्रस्थापना में कितना वेग है, कितनी गतिशीलता है, इस पर भी बात निर्भर करेगी । 
किसी ने कहा कि “राम ने सत्य वात कही है”---अ्व यह ठोस बात कह दी गयी । हमने 
सुन लिया । अव यह वाक्य हमें किसी सत्य घटना की ओर ले जाता हैं। किसी अकाटय 
सत्य की ओर ले जाता है--किसी वस्तु की ओर ले जाता है । ये सव वातें वाद में आती 
हैं। यह जरूरी नहीं है कि कोई प्रस्थापित समस्या हमें किसी वस्तु की ओर ले ही जाय । 
वह हमें केवल किसी सिद्धांत की ओर भी ले जा सकती है । किन्तु यदि कोई वात न तो 
हमें किसी वस्तु की ओर ले जाय, न किसी सिद्धान्त की ओर ले जाय, न किसी प्रयोजन को 
इंगित करे तो बात सत्य की परिभापा में नहीं आा सकती । वह निश्चयतः असत्य है । 
अत: प्रस्थापना यदि उद्देश्यहीन है, तो असत्य है ॥ 
सत्य की रचना मन या वृद्धि के तत्त्वों से नहीं होती । जो चीज है, जिसकी जैसी सत्ता 
है, जिसकी जैसी वास्तविकता है, उसको सही ढंग से व्यक्त कर देना सत्य है । सच-झूठ 
की पहचान केवल विचार की क्रिया से नहीं हो सकती । कौन धार्मिक सिद्धान्त सत्य है 
कौन पौराणिक कथा सत्य है, कौन देवता वास्तव में वतेमान है, इन सब वातों का अंतिम 
निर्णय कौन करेगा ? मन-वुद्धि के निर्णय सदैव दोपपूर्ण इसलिए होंगे कि मन-बद्धि 


अपने संस्कारों से वंधे हुए हैं । असली ज्ञान तो अन्तरात्मा को होता है जो मन-वुद्धि 
दोनों के ऊपर ह्‌। 


हवा में कोई वस्तु प्रस्थापित नहीं होती ५ श्री जी ०. ई० मूर ने पते की वात लिखी है 


इ०० प्रतीक-शास्त्र 


कि जिस वस्तु की सत्ता नही है, जो है ही नही, उसका न तो आकार बन सकता है गौर 
न उसके सम्बन्ध में विचार उठ सकते है ।! जिन चीजो की सत्ता जिस व्यक्त वे लिए 
नही है, बहू उतका आकार नही बनायया, स उनके बारे में सोचेगा ) दक्षिण प्रक्रीवा 
केघोर जगलो में रहनेवाला व्यवित रेडियो से एय्दम अपरिचित है । उसे कोई जानवारी 
नही है कि ध्वनि निक्षेप वैसे होता है । अतएंव उसके लिए रेडियो कया न तो झाकार सत्य 
है, न रेडियो का विचार सत्य है । ज्यो-ज्यो मनुष्य का ज्ञान वढता जाता है, सत्य तथा 
वास्तविक से उसका परिचय बढता जाता है । आदिवाल से मानव इसी प्रकार सत्य का 
पता लगाता चल रहा है। इसे हम कहते है “सत्य की शोध” । हम उस चीज के बारे 
मैं सोच ही नही सकते जो कि नही है । शून्य में कोई नही मोघता । सत्य वास्तविकता 
की सत्ता की प्रस्थापता करता है। अस्तित्व को प्रकट करता है । बावी उसके वाद 
सोच विचार, निरूपण, प्रतीवीकरण आदि कार्य मन-बुद्धि का है । भ्रावश्यकता है प्रस्तित्व 
को समझने की । किसी वस्तु की सत्ता प्रव॒ट रूप में ही नही होती-सत्य प्रकट सत्ता 
तक ही सीमित नही है । प्रकट सत्ता न होते हुए भी श्रस्तित्व हो सबता है । यदि प्रकट 
सत्ता पर ही सत्य निभर करे तो ईश्वर भी सत्य नही रह जायगा । वास्तविवेता स्वय, 
श्रन्ततोगत्वा इतनी सूक्ष्म वस्तु हो जाती है कि उसका भ्रस्तित्व ही सदिग्ध हो जाता है ! 
इस सूद्षम तत्त्व का ज्ञान आसानी से नही हो सकता । इसके अस्तित्व की प्रस्थापना सत्य 
द्वारा हो गयी । १५९ उसका ज्ञान तथा उसका उपयोग भी होना ही चाहिए ! श्रत 
प्रस्थापित सत्य प्रतीक का रूप घारण कर लेता है । पिछले अध्यायों में हमने धार्मिक 
तथा ताकिक प्रतीको की व्याख्या की है । तात्निक प्रतीको के बारे में हमने थाडा-वहुते 
विस्तार से ही लिखा है । परम मूद्ष्म भ्रस्तित्व के प्रस्थापित सत्य को बोधयम्य बनाने 
बाले तथा परम सत्य की ओर ले जावेवाते तथा गूढ रहस्यो को समझानेवालें तालिक 
प्रतीक है । 

धारणा तथा सत्य 

अपने नित्म प्रति के जीवन में हम सत्य तथा असत्य से खेलते चलते है जो बात 

नही हुई, उसके कहने का अर्थ है झूठ बोलना । किन्तु ऐसे झूठ में भी किसी वस्तु की म्ती 
वर्तमान है, वह कल्पना में ही हो सकती है पर बुद्धि अस्तित्व-हीन वस्तु की कल्पना नही कर 

सकती । मैंने कहा कि “ आज सीगवाला हाथी देखा” ! ससार में सीग की भी सत्ता है। 
हाथी को भी । पर हाथी में सीग को प्रस्थापित कर उसमे असत्य की प्रस्थापना हो गयी। 
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शथी के सम्बन्ध में हमारी धारणा ने उसमें से सींग को निकाल दिया । इस प्रकार 
वेवेक ने सत्य-अ्रसत्य का वेटवारा कर दिया । विचारों में सत्य तथा असत्य के प्रस्थापन 
प्‌ ही वास्तविक जगत्‌ से सम्बन्ध स्थापित होता है, सम्बन्ध सम्भव होता है । इसलिए 
हह मान लेना पड़ेगा कि सत्य का व्यावहारिक मूल्य है । सत्य के द्वारा हम वास्तविकता 
की पहचान लेते हैं और सत्य के द्वारा स्वयं सत्य को जान जाते हैं । एक सत्य दूसरे सत्य 
पे सम्बद्ध होता है | सत्य मार्ग पर चलने से सत्य का अस्तित्व मालूम होने लगता है । 
सत्य से ही परम सत्य का पत्ता चलता हैं । सत्य का लक्ष्य है परम सत्य और परम सत्य को 
श्राप्त करना ही मानव-जीवन का लक्ष्य है । इस सत्य तथा परम सत्य को व्यक्त करने 
वाली चीज का नाम प्रतीक है । 
सत्य हमें सही रास्ते पर ले जाता है । असत्य हमको भटका देता है । अन्नानवश 
असत्य को भी हम सत्य समझ लेते हैं । स्वप्न में देखनेवाला जब तक स्वप्न देख 
रहा है, उसके लिए वह सपना सत्य है । सपने में असत्य होने की वात भी उसके दिमाग्न 
में नहीं आती । किसी वात पर जमकर विश्वास करनेवाले के लिए उसका विश्वास 
सत्य है, वह अपने विश्वास को छोड़ नहीं सकता । 
विश्वास धारणा से बनता है । किन्तु विश्वास तथा धारणा में बड़ा अन्तर है। 
जब विश्वास जम जाता है तो बुद्धि काम करना बन्द कर देती है । जिनको झाड़-फूँक में 
विश्वास हो जाता है वे डाक्टर के आश्रित नहीं रहते । उनको यदि समझाया भी जाय | 
कि बीमारी झाड़-फूँक से श्रच्छी नहीं होती तो वे मानने को तैयार न होंगे । किसी 
वस्तु की सत्ता के वारे में हमको विश्वास होते ही हम धारणा की अनिश्चित दशा को 
समाप्त कर विश्वास के द्वारा उस वस्तु की शंकाशील सत्ता को समाप्त कर देते हैं । 
हमारे लिए उस वस्तु की सत्ता स्थापित हो गयी है । हमारे मन में यह धारणा हो 
सकती है कि रामचन्द्र अवतारी पुरुष थे, भगवान्‌ के अवतार थे । पर विश्वास ने 
रामचन्द्र को भगवान्‌ मानकर अव धारणा के लिए कोई काम बाकी नहीं छोड़ा । 
विश्वास निश्चयात्मक होता है । धारणा तथा विश्वास के बीच की दो सीढ़ियों को एक 
'ही छलांग में पार कर देनेवाली चीज़ विश्वास है । धारणा के वाद बुद्धि निर्णय करती 
है। निर्णय पर पहुँचकर ताकिक विवेचन करती है ।* बुद्धि ने धारणा बनायी, 
किसी परिणाम पर पहुँची, फिर उस परिणाम का ताकिक विवेचन किया, तव जाकर वह 
निश्चित विश्वास पर पहुँची । यदि वह तुरत विश्वास कर बैठी तो उसे ही “अंध-विश्वास” 
कहते हैं । जिस विश्वास के साथ निर्णय तथा ताकिक विवेचन न हो, उसे अंध-विश्वास 
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कि जिस वस्तु की सत्ता नहीं है, जो है ही नही, उसता न तो भावार बन सरता हैं गौर 
न उसके सम्बन्ध में विचार उठ सवते है ।' जिन चीडो वी सत्ता जिस व्यतित मे लिए 
नहीं है, वह उनया झावार नही बनायगा, न उनते बारे में सोचेगा । दक्षिण ग्रीवा 
केघार जगत में रहनेवाला व्यदित रेडियो से एकदम झपरिचित है । उसे कोई जानवारी 
नदी है वि ध्वनि-निर्दीप व से होता है । प्रतएव उसये लिए रेडियो या न तो भावार सर 
है, न रेडियो वा विचार सत्य है। उ्यो-ज्यो मनुष्य का शात बढ़ता जाता है, साय तया 
वास्तविक से उसवा परिचय बढ़ता जाता है । प्ादियाल से मानेव इसी प्रगार सत्यवा 
पता लगाता चल रहा है। इसे हम बहते हैं "सत्य की शोध” । हम उस चीड के बारे 
में सोच ही नही रावते जा दि नदी है । घून्‍्य में कोई नही सोचता । सत्य वास्तविकता 
की सत्ता भी प्रस्पापना बरता है। भरितित्व को प्रगट बरता है। बाकी उसके बाद 
सोच-विचार, तिरूपण, प्रतीवीकरण भादि बाये मन-बुद्धि वा है । भावश्यवता है भरिततव 
को समझते वी । दिसी वस्तु की सत्ता प्रवट रूप में ही नहीं होती-सत्य प्रकट सत्ता 
तक ही सीमित नही है । प्रवट सत्ता न होते हुए भी प्रस्तित्व हो सवता है। यदिप्ररट 
सत्ता पर ही सत्य निर्भर बरे तो ईश्वर भी सत्य नी रह जायगा । वास्तविदवता स्वत, 
भ्रन्ततोगत्वा इतनी सूक्ष्म वस्तु हा जाती है कि उसका भस्तित्व ही सदिग्ध हो जाता है। 

इस सूथ्म तत्त्व वा ज्ञान भासानी से नही हो सत्ता । इसके झस्तित्व मी प्रस्थापना सल्ल 
द्वारा हो गयी । पर उसका जाने तथा उसवा उपयोग भी होना ही चाहिए। भत 
प्रस्थापित सत्य प्रतीक वा रूप धारण बर लेता है। पिछले पध्यायों में हमने धार्मिक 
तथा तान्निव प्रतीको की व्याद्या की है । ताब्निक प्रतीकों के बारे में हमने थाडा-वहुंत 
विस्तार से ही लिखा है । परम सूद्म भस्तित्व के प्रस्थापित सत्य वो बोधगम्य बनाने 
वाले तथा परम सत्य की भोर ले जानेवाले तथा गूढ रहस्यो को समझानेवाले वार्मित 
प्रतीक हैं । 

घारणा ठथा सत्य 

अपने नित्य प्रति के जीवन में हम सत्य तथा असत्य से खेलते चलते है ! जो वात 

नही हुईं, उसके कहने का अर्थ है झूठ बोलना । किस्तु ऐसे झूठ में भी किसी वस्तु की सी 
बतंमान है, वह कल्पना में ही हो सकती है पर बुद्धि भस्तित्व-हीन वस्तु की कल्पनो' नही कर 
सकती । मैंने कहा कि “प्रा सोगवाला हाथी देखा” / ससार में सीग की भी सत्ता है 
हाथी की भी । पर हाथी में सीग को प्रस्थापित कर उसमें भसत्य की प्रस्थापदा हो ग्यी। 
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कहते हूँ । किन्तु श्रति सूक्ष्म अस्तित्ववाली चीजें स्थूल तथा वाहरी विवेचन से सिद्ध 
नही हो सकती, इसलिए कि तर भी सीमित है । तक बुद्धि का विषय है । बुद्धि वी 
पहुँच सीमित होती है । बुद्धि के आगे वढकर जो कार्य होता है वह बाहरी इच्ध्रियों से, 
चाहे वाणी हो या प्रतीक, दोनो से परे हो जाता है । वहाँ पर केवल पआात्मा का अनुभवें 
काम देता है । इसलिए हमारे शास्त्र कहते हैँ कि ईश्वर भ्रनुभवगम्य है, वोध-गम्य नही । 
बह तके से सिद्ध नही होता । तक॑ उसके सम्बन्ध में भ्रनुभच को सिद्ध कर सकते है । 
हम अपनी धारणाग्रो के दास तब तक हैं जब तक हम उनके हारा निर्णय या परिणाम 
पर पहुंचने तथा विवेचन करने का काम न लें । स्मरण रहे कि विवेक वी चलनी 
में छानने पर धारणा का मेल निकल जाता है उसका रूप बदल जाता हैं । सत्य के 
मार्ग से निकली हुई धारणा सत्य तक पहुँचा देती है। सत्य निश्चितता वी भोर 
ले जाता है। केवल “ईश्वर' या 'राक्षस' कह देने से वात पूरी नहीं होती । ईश्वर 
/, राक्षस है'---कहना परेगा 
विश्वास तथा अविश्वास प्रत्यक्षत एक-दूसरे से बिलकुल भिन हैं । इनमें जमीन- 
आसमान का अन्तर है । पर है दोना एक ही वस्तु--सापेक्षिक रूप से | जिंस धुरी पर 
में दोना घूमते है, वह एक ही है । एक ही वस्तु के बारे मे दोनो ही चीजें लागू होती है । 
ईश्वर तो एक है, कोई उस पर विश्वास करता है, कोई ग्रविश्वास । इसलिए अविश्वास 
हाना भी उस वस्तु वी सत्ता को ही सिद्ध करता है । हमने जादू-टोना को झथ विश्वास 
कहा है। हम इस निर्णय पर तक॑ द्वारा पहुँचे है, पर जादू-टोना की उपयोगिता में झवि- 
श्वास हो सकता है, किन्तु उनकी सत्ता, उनके अस्तित्व को कैसे काटा जा सकता है ' 
टसलिए विश्वास का विरोधी झविश्वास को नही मानना चाहिए । अविश्वास वास्तव मे 
विश्वास का ही एक रूप है, एक श्रेणी है। मनुष्य विश्वास से अविश्वास को या अविश्वास 
से विश्वास को पहुँचता है । विश्वास का विरोधी भविश्वास नही है । उसका विरोधी 
है शका, समौक्षा ।! अन्यथा जिसे हम अविश्वास कहते है वह विश्वास ही है। एए 
ने कहा--/ईश्वर है।” वह ईश्वर की सत्ता में विश्वास करता है । दूसरा कहता है-< 
“इुएवर नही है”--तात्पयं यह कि वह ईश्वर के न होने में विश्वास करता है। विश्वास 
दोनों ही दशा में है और शका तथा समीक्षा दोनों के लिए ही लागू होते हैं । महा 
को अपने विश्वास पर भी शका हो सकती है और अविश्वास पर भी । शका और समीक्षा 
हर॒चीज़ में होती रहती है । ईश्वर की सच्चा पर शक पग-पग पर होती है ) फिर समीक्षी 
मन-ही-मन होती है । जहाँ पर मन तथा बुद्धि थक जाती है वहाँ अनुभव काम देता है । 
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कार के 8ेसे भी सोग होने है खिनवी बद्धि ऐसी हो जाती है कि ये किसी चीज को 
धारण ही नही कर सकते | वे घंतन और समीक्षा भी नहीं कर सकते । पर यह तो बुद्धि 


का सोय हुआ या जएता हुए । जहा शंदा तसा समीक्षा सो जायी है, बही जएड़ता का 
फादु्भाव होता है, जदता से ही झप्र-सिम्वास उत्पन्न होता है । इसके विपरीत एक ओर 


ती है, जिसे शकिसमना कद़ना चाहिए । ऐसे लोगों को सत्य की य्ोज 
तेवा दास्वशिकता की जानकारी की ऐसी धन होती हे कि थे किसी भी दात पर टिकना 
नहा जानने । रान-दिन एक्षरः की उर्वेटध्वन बनी रहती है। उनका मन दतना 
वेचल तया अस्थिर हो जाता है कि उनके विश्वास की कभी स्थिरता नहीं प्राप्त हो सकती । 
श्स प्रकार की बुद्धि मे बहा झकल्याण होता है । ऐसी बद्धि मनप्य की चहुत ही बेचैन 
तथा सिकम्मा चना देसी है । 

सारांण यह कि विश्वास तथा अविश्वास सत्य की प्रस्थापना है । सत्य को प्रस्थापित 
कर प्रतोक बनता है। प्रदीक की आवश्यकता इसलिए भी है कि वह शंकाशील तथा 
गंकितमना को स्थिर होने में सहायता दे । प्रतीक बनाकर हम उसको स्थिरता से 
सोचने का अवसर देते है । प्रत्तिमा का प्रतीक ईश्वर के प्रति स्थिर भाव से सोचने का 
अवसर देता हू। यदि प्रतीक न होता तो अस्थिर मन श्रीर भी अस्थिर हो जाता । 
विश्वास तथा अविश्वास की दुनिया में प्रतीक ही ऐसी स्तम्भ है,जो बुद्धि का एकमान्न अ्रव- 

मम्व है, सहारा है । 


निपध पु ९ 

निषेध की मर्यादा 

जो लोग किसी धार्मिक या आध्यात्मिक तत्त्व की सत्ता अस्वीकार करते हैं, जो 
कहते है कि “नहीं है,” यानी जो निषेध करते हैं, उनकी बातों को भी समझने का प्रयत्न 
करना चाहिए । यह हम लिख चुके हैं कि जो चीज हे नहीं, वह नहीं भी नहीं हो सकती । 
हाँ भर नहीं वस्तु के अभाव में नहीं हो सकते । जिस चीज की सत्ता ही नहीं है उसके 
लिए न तो “अस्ति”होगा और न “नास्ति/ । हाँ और नहीं में अन्तर केवल इतना ही है 
कि पहलेवाले की बात तो निश्चित होती है, दूसरे की अनिश्चित हो जाती है । यदि 
में यह कहूँ कि “मैं घर जा रहा हूँ” तो एक निश्चित बात का प्रतिपादन हो गया । सबको 
मालूम हो गया कि मैं कहाँ जा रहा हैं, कुछ समय बाद मैं कहाँ पर मिलेगा तथा इस समय 


मेरा कार्यक्रम क्या है । पर यदि मैं निपेधात्मक रूप में कहूँ--..'मैं घर नहीं जा रहा हूँ” 


तो इससे केवल इतना ही पता चला कि अपने घर पर म॑ं नहीं मिलूँगा | पर मेँ कहाँ 
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सिलूँगा, मेरा क्या कार्येत्रम है और मैं दिस स्थान पर मिजूँगा--यह सब भ्रष्ट 
है । मेरी इस नही के भीतर कोई ऐंसी बात है जो कि हाँ है, पर वह क्या बात है, यह 
कुछ भी तय नही है । मान लीजिए कि मैते कहा कि “सूरज नहीं चमा रहा है तो 
इससे इतना तो पता चला कि दस समय धूप नही है, पर मे चमकने का कारण बदती है, 
रात है, आवाश में गई छा जाना है--पह सब निश्चित दशा की बात हो गयी । 
भतएव निषेवात्मक' बात से बटुत-सी बातें पैदा हो गयी, जिनवे बारे में हमारी मिन्नासा 
पैदा हो गयी । यदि मैने किसी बात वा छण्डन करते हुए वह दिया कि “ऐसा नही हो 
सकता” तो इसबा मतलब तो केवल इतना ही हुआ कि जितना किसी दूसरे ने कहा है 
भौर ज॑सा कि किसी दुसरे के क्यनानुसार होना चाहिए, वैसा नही हा सकता । १₹ 
इसके झलावा भ्रौर क्‍या होगा, ईसा होगा, यह तो मेरी वात से स्पष्ट नही हुआ । यदि 
मैने यह कहा कि ”ग्रव झौर कुछ नही हो सकता" तो उससे तो मतलब यही तिकला मि जो 
हआ है, जो हो गया है, उसी सत्ता वनी रहेगी । निरेध तथा खण्डन से यात समाप्त 
नही हो गयी, भ्रस्तिव नही समाप्त हो गया । केवल श्रनिश्चितता ही वढी । श्रौर 
कुछ नहीं । “सूरज नही चमक रहा है! कहने से जो बहुत-सी वाते सोचती परी उनसे 
डुद्धि का काम बइ गया । बुद्धि वही तक कारण निकाल पाती है जहाँ तक उसकी पहुँच 
है । सूरज वे ने चमकने का कारण सूर्यग्रहण भी हो सकता है । जिसको यह कारण 
नही मालूम है वह बदली ,' रात्रि ” या “गर्द “--इन तीन कारणा को बतलायेगा । थदि 
इन तीना में से कोई कारण नही है तो ये सभी कारण “असत्य ' हुए । इसलिए कि सूर्य 
के न चमकने की घटना वी सत्यता का भ्रस्थापन ठीक से नही हो सका है । यें तीन बातें 
सूर्य के ने क्रमकने का कारण हो सकती दे, पर चूँकि वास्तविक घटना, यानी सूर्य ग्रहण से 
भिन्न है, भ्रतएव थसत्य हैं । सच झौर झूद घटना की क्त्ता पर निर्मर करता है । निपे+ 
धात्मक बात केवल तात्पय प्रकट करती है । तात्पयं से निश्चित भ्रर्थ पर पहुँचने म देर 
लगती है । निपेधात्मक बात तभी असत्य होती है जब उसमे एवं भी ग्सत्य काउस्था- 
पन होता है ।* 
मैंने कहा कि मेँ घर नहीं गया था "--और मेर साथी का मालूम है कि म॑ घर 
से आ रहा हूँ । पर, जब मैं कह रहा हूं कि ' में घर नही जाऊँगा --और मै श्रपन दफ्तर 
की और चल पडा तो मेरी इस निष्घात्मक बात में सत्यता है । अनिश्चित वात भी 
सत्य हो सकती है। 
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र वात के सच तथा ज्ञूठ का अन्दाज़ा वरावर लगा करता है । यदि किसी ने कहा 
| कि “मैं पढ़ा-लिखा व्यक्ति नहीं हूँ'' तो इस वात की छानवीन तुरन्त हो सकती है। यदि 
अनवीन में वात सही उतरी तो वह सत्य कहलायेगी । मैंने कहा कि “कल रास्ते में मेरे 
' मित्र मिले थे ।” पर ये दोनों मित्र कौन हैं, कहाँ से आये, यह स्पप्ट नहीं है । यदि 
ता लगाने से यह मालूम हो जाय कि दोनों “मित्र” थे--यह वात सही नहीं है, दोनों 
ही हमारे शत्र थे, तोइन सब बातों से यह साबित हो गया कि मैं झूठ बोल रहा था । 
किन्तु यदि मैं यह कह कि “कल मार्ग में मेरे मित्र सत्यदेवनारायण सिह मिले थे' 
तो किसी के लिए छानवीन की वात ही नहीं रह गयी । हमारी बुद्धि को मालम है कि कौन 
मेरा मित्न है, कौन शत्रु, अतएव वात निश्चित हो जाने से उसकी सत्यता तुरन्त प्रकट हो 
जाती है । यह तो रोज के अ्रतृभव की वात है कि झूठ बोलनेवाला गोल जवाब 
देता हैं। निषेधात्मक बात को गोल ढंग से कहकर उसमें अनिश्चितता पैदा करता है । 
असत्य वात कभी स्पप्ट नहीं हो सकती । किसी एक वात को छिपाने के लिए अनेक 
वातें जोड़नी पड़ती हैं । सत्य का मार्ग सीधा होता है । 


स्मृतिरूपी प्रतीक 


प्रतीक सीधे मार्ग पर ले चलता है । यों तो हम जो कुछ कर रहे है, प्रतीकात्मक 
है, पर वाणी, इच्छा, संकल्प, बुद्धि द्वारा जो प्रतीक बने हैं उनका लक्ष्य ही है सीधी, साफ़ 
वात कह देना । जो लोग प्रतीक की सत्ता को ही नहीं मानते उनके निषेध से भी लाभ 
हैता है। वे कहते हूँ कि प्रतीक नहीं हैं । तो फिर क्या है ? चिह्न है, संकेत है, है तो 
ऊछ । वे कह सकते हैं कि किसी वस्तु का आध्यात्मिक मह नहीं होता । पर आध्या- 
त्मिक न सही, कोई महत्त्व तो होगा ही । जो प्रतीक समझ में न आये, उसे प्रतीक न मानने 
से केस काम चलेगा ? जिन प्रतीकों की व्याख्या नहीं की जा सकती, वे व्याख्या के 
अमाव मे अतीक नहीं हैं, ऐसा कहने से काम नहीं चल सकता । डॉ० ईटन के कथनानसार 
उसे अतीक का अर्थ होता है और विभिन्न ताकिक रीति से इनको सिद्ध किया जा सकता 


हैं। भतीक को सिद्ध करने के लिए जिस ताकिक आधार की आवश्यकता 


वह स्वयं 
उन भतोका में वर्तमान है । आवश्यकता है, उनका अध्ययन करने की । ऐसी कोई 


वस्तु नहीं है जो जिज्ञासा से परेहो । ऐसी कोई चीज नहीं है जिसके बारे में कम या वेश 
जमाना न होती हो, जिज्ञासा नपैदाहोतरीहो। “ब्या” और ' क्यों” तो हर चीज़ 
साथ लगा हुआ है । हम किसी भी दस्तु को देखते हूँ तो “यह क्या है-.. यह क्यों है... 


् ! य् 
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2 000/002%8 उठता है हक पर हजारो आदमी चले जा रह है । हम ग्राँवे 
उतो नकीग्रार देख रहे है । हर एक के बारे में “यह कौन है” का सवाल 
ता है। यह सवाल उठते उठते जिसका हमने पहचान लिया या जाने लिया, 
वह इसलिए नही कि उसने आकर वतलाया कि “मे अमुक व्यवित हूँ, आपसे भ्रमुत 
दिन भेट हुई थी”, बिना उस परिचित व्यक्ति के कहे ही हमने पहचान लिया ! यह पहचान 
क्या है ? मत के प्रश्न का मन ढारा ही उत्तर है। मन को उत्तर दिया हसारी या मत 
की स्मृति ने, याददाश्त ने । ज्ञान को स्वत कोई ठोस व्याख्या वरवे समझना वर्िंत 
है । ज्ञान के साथ भनुभूति होती है ! ज्ञान में पिछला अनुभव भी मिला रहता है। 
ज्ञान के साथ वृद्धि के सस्कार का भी योग है । ज्ञान केवल भौतिक परदाय नही है । 
श्राधिभौतिक पदार्थ है। उसी प्रकार स्मृति या याददाश्त भी आ्राध्यात्मिक महत्त्व रबती 
है । भुंग-युग की बाते हमारे मन में स्मृत्ति के रूप में सचित रहती हूँ । स्मृति को प्रावाश« 
पाताल की बातें याद रहती है । स्मृति अनुभव से होती है । दस वर्ष पहले जो देखा है, 
बह आज भी याद है । इसी स्मृति के सहारे हम हर चीज़ को जानते तथा समझते रहते 
है । नित्य वे अवुभव से स्मृति का कोप बढ़ता रहता है । जो जितना ही पढा लिखा 
होगा, उसकी जानकारी भो उतनी ही ज्यादा रहेगो । स्पृति के सहारे ही निषेध, 
खण्डन, मण्डन, प्रस्थापन होता रहता है । भ्रवन्‍्त काल से मानव को याद है कि जब बादल 
उम्रडकर आता है तो वर्षा होती है। आकाश में बादल देखते ही स्मृति हमें आगे होने 
वाज्ञी बात को बतला देती है । हमको सावधान कर देती है । हम श्रागे का प्रवन्ध कर 
लेते हैं । बाहर घूमने जा रहे थे । बादल देखा । छाता भी ले लिया । स्मृति को, याद- 
दाश्त को, स्परणशक्ति को ताजा करते रहने के बढुत-मरे उपाय हैं ) जो बात भूल रही 
है, उसे पढकर फिर से याद कर लिया। जो घटना भूल गयी थी, द्वुसरी घटना के सहारे 
फिर से याद हो गयी । पुस्तक की पक्ितयाँ स्मृति बे लिए प्रतीक घन गयी । झड़व में 
गढ़ देखकर स्मृति ताजी हो गयी कि गढ़े में पर पढने से पैर टूटता है । प्रतण्व गढ़ा 
प्रतीर वा काम बर रहा है। गढ़ा पैर टूटने की घटना का प्रतीव हो गया । प्रतीक का 
बहुत बडा काम तथा उपयोग है स्मरणशक्ति को जाग्रत करते रहना, स्मरण मा 
विस्मरण होने से बचाते रहना । प्रतीक की इस दुनिया में प्रतीव स्मृति है, सस्मरण 
है, चतावनी है। संवेत वा काम क्षणिक' होता हैं । इशारा कर दिया, वद दिया, याद 
याद दिला दी, दिला दी । पर, निरन्तर याद दिलातेवाती वरतु प्रतीक है। सडक 
पर पुलिसवाले की हरी राशनी मार्य वे भ्शस्त्र होते की याद दिग्ाती है । पर विसी 
दूकान की हरी रानी यह नही बतलाती कि रास्ता साफ़ है; घुस प्रडो + यश हरे रग को 
जल तथा प्राह्ाश का प्रतीव बना दिया गया है । विसी चित्र में वह रग भरा हो तो 
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आसानी से उसका अर्थ समझ में आ सकता है । एक संकेत को कई श्रर्थों में उपयुक्त 
किया जा सकता है, पर एक प्रतीक अपने स्थान पर अचल रहता । चार परवाले 
जिस जानवर को व्यक्त करने के लिए वाणी ने “घोड़ा” शब्द-प्रतीक वना दिया, वह 
किसी भी दशा में गधे को व्यवत नहीं कर सकता । यह हो सकता है किं घोड़े के 
गूण का वाचक वह प्रतीक वन जाय, जैसे, आदमी क्या है, घोड़ा है” --पर वह प्रतीक घोड़े 
का दायरा छोड़ नहीं सकता । 
यह सही है कि हर प्रकार की वात समझने के लिए उस समय की परिस्थिति भी जाननी 
चाहिए । कोई कहे कि “सोने से सर में दर्द हो गया--तो उस दर्दे का कारण जानने के 
लिए यह पूछना पड़ेगा कि रात को या दिन को सोये, सिर के नीचे तकिया था या नहीं, सिर 
के ऊपर पंखा तो नहीं चल रहा था, इत्यादि । प्राणिमारत्त के जीवन के दो अंग हँ---मन 
तथा शरीर । बहुत-से ऐसे अवसर श्राते हैं जव दोनों में मेल नहीं खाता । मन चाहता है 
कि काम न करें । पर परिस्थिति काम कराती रहती है । मन हो रहा है कि मिठाई 
खाये, पर डाक्टर नें मना कर रखा है, क्योंकि शरीर में मधुमेह की बीमारी है । मन 
चाहता है कि नहा-धोकर पूजा-पाठ करें, शरीर है कि ज्वर में विस्तर पर पड़ा हुआ है। 
भन और शरीर में जितना अधिक मेल हो सकेगा, जीवन उतना ही अधिक भ्राश्वस्त तथा 
सुखी होगा । परिस्थिति के अनुकूल मन तथा शरीर, दोनों को बनाने से मनुष्य 
का सामाजिक जीवन सुधर जाता है । जिन तत्त्वों को लेकर परिस्थिति बनती है, 
उनमें से एक भी तत्त्व निकाल देने से वह वदल जाती है ।*' वाग में बड़ी गन्दगी है, क्योंकि 
पतझड़ का मौसम है । पत्तियाँ झड़ रही हैं । यदि पत्तियों के झड़ने की वात निकाल दी 
जाय तो समूची परिस्थिति वदल जाती है । इसलिए हर एक वात की अपनी परस्थिति 
होती है । हर एक प्रतीक अपनी परिस्थिति के भीतर होता है। परिस्थिति से पृथक्‌ 
करके कोई वात समझी नहीं जा सकती, चाहे वह वात “ईश्वर है“- इतनी सही ही 
क्यों न हो । परिस्थिति का दायरा विश्वासमात्र का हो सकता है, इस लोक और उस 
लोक का भी हो सकता हैं। जो प्रतीक को पहचानता है, वह परिस्थिति को भी 
पहचानता है । प्रतीक का क्षेत्र यदि व्यापक है तो उसकी परिस्थिति का क्षेत्र भी व्यापक 
है । यदि समाज बिना परिस्थिति के नहीं होता तो परिस्थिति भी विना प्रतीक के नहीं 
होती । किन्तु वास्तविकता के भौतिक तत्त्व के भीतर पैठने पर, व्योरे की चीजों में 
जाने पर अनन्त प्रकार की वातें तथा विभिन्नता मिलेंगी ।* इस विभिन्नता में मन को 
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भटकने से बचाकर, उसे खीचकर मौलिक तत्त्व वी श्रोर ले जाने की क्रिया वा 
वाम ही चित्त की साधना है । मन भटक गया तो मौतियः तत्त्व तव॒ पहुँच नही पायेगा । 
एन को भटवने से बचाना हर एक समाज वा थर्मे है, हर एक सम्यता वा 
त्तन्य है । 
पमाज्ष और प्रतीक 
समाज के सुचार सचालन के लिए आवश्यक है कि मन अपनी सही गति से चले, 
[द्धि का सही ढंग पर विकास हो, चित्त वा रास्वार बने, मनुष्य सुसस्ट्त हो, अत्तस्द्त 
ही । पर कैसिरेर के शब्दों में, मनुष्य “प्रतीकात्मक पशु” है। अतएवं समाज की 
र भ्रच्छाई या बुराई का कारण प्रतीव होगा । जो कुछ यहाँ है, अभी है, प्रवट है, उतने 
| ही मन तथा बुद्धि वी झ्रावश्यवता की पूर्ति नही होती ! जो डुछ विशिष्ट वास्तविवता 
इनके ऊपर उठकर भी जा बुछ है, उसको प्रतीक-रूप में बनाना, जानना, पहचानवा 
गा। प्रतीवात्मक क्रिया का बोध करना होगा | ईश्वर की प्रतीकात्मक सचा से 
॥माजिक सत्ता का एकीकरण वरना होगा । भूख, प्यास, काम-बासना, यह सब ता 
वत्य की, भ्रभी वी समस्याएँ है । यदि समाज बेवल इनका ही हल निकालता रहे तो 
ग्रहित्य, कला, विज्ञान, इनकी भ्रावश्यक्ता ही न रहे । मनुष्य की श्राध्यात्मिक भूख, 
प्रध्यात्मिक माँग तथा हर एक प्राणी के राय सम सामज्जस्य नहीं स्थापित होगा । 
कृति अपने नियमो के अनुसार काम कर रही है । पर वह इतना ही नही व्यक्त कर रही 
॥ उसका कार्य नियम भ्रौर व्यवस्था तथा समयानुसार कार्य करने का प्रतीक है । 
स प्रतीक को यदि नही पहचाना गया तो प्रकृति का वरदान हमारे लिए लाभदायक सिंद्ध 
हो भकेगा ! स्त्री केवल भोग की इच्छा पूरी करने के लिए नही होती । उसका 
पयोग आत्मा के एकीक रण के लिए, मातृत्व की व्यापकता के लिए, मातृ-शवित की जाग्रत 
रने के लिए है । विवाह का अर्थ केवल एक स्त्री को श्रपनाकर रखने के लिए नही है । 
वाह का लट्ष्य भोग साधना भी नहीं है । हिन्दू शास्त्र में स्पथ्ट लिखा है, विवाह 
न्तातोत्पत्ति के लिए, पितृ-ऋण से उऋण होने के लिए, भ्रपती आत्मा को भ्रनेक रूप में 
कट करने के लिए है । अ्रतणएव स्त्री भोग का प्रतीक नही है, मात्‌ शक्ति का प्रतीक 
। इस' प्रतीक का पहचानना होगा । 
हर एक मनुष्य का जीवन निश्चित परिस्थिति में होता है, पैदा होते ही उसके साथ 
सका कुल, धर्म, कुल का इतिहास, समाज, सामाजिक सस्कार तया सामाजिक प्रणाली 
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उनकी हा। जाती है । वह अपनी सामाजिक परिस्थिति तथा सामाजिक संस्कार का 
दास हो जाता है । समाज ने जिस प्रकार को विद्या, जिस प्रकार का रहन-सहन, जिस 
प्रवार का जीवन स्वीकार' कर रखा हैं, उस नवजात बच्च के भो स्वीकार वरना पड़ता 
है। अतएव बह जिस परिस्थिति में पैदा होता है, उस परिस्थिति को कायम रखने की 
नमीहत उसे मिलती है । उसकी जिम्मेदारी हो जाती है । अपनी जिम्मेदारी को, 
अपने इस ज्ञान को वह पहले तो वाणी-प्रतीक के द्वारा प्राप्ति करता हूं फिर अन्य सभी 
प्रतीक उसे इसी दिशा की ओर ले जाते हैं । वह पिता-माता का चरण स्पत् करते-करते 
गुझजनों का आदर करना सीखता है । पूजा-पाठ, उपासना का तत्व समसता 

किन्त परिस्थिति अपना काम करती रहती है। हर एक व्यक्ति अपनी भिन्न 
परिस्थिति में उत्पन्न होता है । किसी ने अध्यापक के घर मे जन्म लिया, किसी ने वढ़ई, 
लोहार, चमार, शिकारी आदि के । हर एक के कतव्य तथा काय की सीमा पृथक हो 
गयी, भिन्न हो गयी । समाज का जो ज्ञान है, वह भिन्न वर्गों में बंद गया, वेट जाता है । 

एक को अपने-अपने वातावरण तथा कतंव्य-परिधि के भीतर की जानकारी रहती है । 
इस प्रकार समाज में गुट बन जाते हैं । उम्र के गुट बन जाते हूँ । जवाना का टोला 
अलग होती है । बढ़ों का अलग गुट वन जाता है। भिन्न पेशेवालों की टोली अलग 
हो जाती है । समाज के भीतर समाज बन जाता है । परिस्थिति के भीतर परिस्थिति 
पैदा होती रहती है । एक-दूसरे के स्वार्थ में संघर्ष भी होता है । समाज की कलह भी 
पैदा हो जाती है। उसकी एकता छिन्न-भिन्न हो जाती है । 


किन्तु समाज का विघटन रोकने के लिए सवसे बड़ी वस्तु भाषा-प्रतीक है । भापा 
समाज को एक सूत्र में बेँधे रखने का महान्‌ कार्य करती है । भाया उसे मिलाकर रखने 
का बड़ा भारी सम्बल है। इसके अलावा वेश-भूया आदि भी एकता के अनेक तथा 
अनगिनत प्रतीक हैं, जिनसे समाज वँधता है । पर हमको हर एक की भिन्न रुचि तथा 
>विचार को भी समझते रहना चाहिए । जब हम इन चीजों को समझते रहेंगे, तभी हम 
एक-दूसरे के निकट आते रहेंगे । धर्म के द्वारा, साहित्य तथा कला के द्वारा, संगीत 
तथा शृगार के द्वारा सामाजिक एकता का विकास होता है । और साहित्य तथा कला के 
माध्यम से एक समाज दूसरे समाज को समझने तथा पहचानने लगता है । उसका 
वोध होता है । साहित्य तथा कला के प्रतीक के माध्यम से विश्व-बंध्षुत्व स्थापित होता है । 
सामाजिक जीवन एक-दूसरे के साथ इतना नत्थी तथा सम्बद्ध है कि जिसने इसको 
पथक करने का प्रयास किया, वह गहरी भूल करता है । शासन से लेकर शासित तक, 
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मालिक से लेकर सौकर तक, परिवार में, पडोस में, जीवन वे हर पहलू में हम एक दूसरे 
से बंधे हुए हूँ । जो समाज वे वन्धन को तोडता है, वह इस एक में मिलानेवाली कड़ी 
को तोड रहा है । भिन्न देश, मिन्न समाज, भिन वर्ग को प्रकट वरने के लिए, व्यक्त करने 
के लिए हम उसका नाम प्रतीक बना लेते है । जैसे इगरलैण्ड, अमरिका, रसी, चीनी, 
जापानी इत्यादि | पर इन सबके भीतर एक तत्त्व है--मनुप्य । सब देशा के मनृष्य 
एक हूँ । सब देशा की मानवीय आवश्यकताग्रा का भौलिक आधार भी एक हो है । 
जो कुछ अन्तर है, वह परिस्यिति का है| जिसने परिस्थिति की श्रवज्ञा की, वह भूल 
कर रहा है। गम मुल्य का रहनेवाला एवं घोती-दुषट्टा में काम चला सकता है । पर 
ठ३ मुल्क का रहनेवाला सिर से पैर तक कपडा से ढेंका रहता है। यदि ठण्ड मुल्क का 
व्यक्ति पूर्वी लोगा वी वेश भूषा देखकर उन्हें श्रसभ्य समये तो उसकी भूल होगी । 
यदि भारतीय पडित तिब्बत के रहनेवाला को नित्य प्रात स्नान का उपदेश दे तो उसकी 
भूल होगी । परिस्थिति की अवज्ञा नहीं करती चाहिए । 


समाज का विकास वेवल परिस्थिति में जकडे रहने से भी नही हो सकता । समाज 
को जागरूत रहना हागा । हर एक को भ्पनी बुद्धि से वर्तमान परिस्थितिया से ऊपर 
उठकर नयी परिस्थिति--और भी अनुकूल परिस्थिति-बनानी हागी । जितना ही जाग्रत 
समाज होगा, वह उतने ही अधिक अतीको की रचना करता चलेगा । प्रतीक जाग्रति 
तथा चेतनवा के प्रमाण है । प्रतीक समाज की एकता की व्याख्या है । प्रतीक यदि न 
हो तो समाज की सत्ता ही नहीं रहती । जगली जातियो में हो या सभ्य समाज में, उने 
प्रतीक ही उन्हें एक साथ ले चल रहे हैं, चाहे वे जादू-टोना के श्रतीक हो या धर्म के प्रतीक 
हां, हर एक आदमी हर एक के सामने जाकर बात नही कर सकता । हर एक व्यक्ति 
हर एक से मिलकर प्रत्यक्ष जानकारी हासिल सही कर सकता । हर एक ब्यक्ति हर दूसरे 
व्यक्ति की भापा समझ नहीं सकता । सब की भाषा, सब के विचार, सब की भावना 
को तो परम ज्ञानी योगी ही जानता हांगा ! पर, समाज की त्तथा विश्व की एकता व 
लिए ऐसी ग्मधिक स अधिक परस्पर जानकारी होनी चाहिए, एसी अधिक से अधिक 
निक्‍्टता आनी चाहिए । भ्रादि काल से ही ज्ञात तथा अज्ञात मानस, चेतन तथा ग्रचेतन 
बुद्धि,इुस आवश्यकता को समझती रही है । इसलिए उसने प्रतीक की रचना की है। 
प्रतीक की भाषा से हम घर बैठे ससार का जान सकते है, पहचान सकते हैँ, समझ सद ते है । 
हद देश की सभ्यता तथा विचार से परिचित हो सकते हैं । 

आज की सभ्यता इतनी विधम हो गयी है कि मनुष्य को प्रतीका को पहचानने का 
तथा समझने का ग्रवकाश नहीं मिल रहा हैं । यदि वह प्रतीका ने प्रध्ययत में अधिक 
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समय दे तो बह अपनी बहुत वठी रक्षा कर सकता हे । देखने मे हम पहले से बहुत अधिक 
सच्य है, पर प्रतोको की अवहेलना वेग कारण हम एक-दूसरे से कही अधिक पृथक होते जा 
रहे है । विज्ञान ने वायुवान आदि के द्वारा हमारी एक-दूसरे से दूरी समाप्त कर दी 
है । पर प्रतीको के प्रति उदासीनता तवा अज्ञान ने हमें एक-दूसरे से काफी दूर कर दिया 


है । विश्व-संकट का यही कारण हूँ । 


उपसंद्ार 


फात्तिव की पृणिमा के दिन से जेन-धंर्मावलस्बी भपती तौर्य॑न्यात्रा प्रारम्भ बरते है ! 
सीर्षयात्रा वी योजना बना ली जाती है । वर्षा की समाप्ति हे बाद मार्यशीय (ग्रगहन) 
बा महीना न तो घोर शीत का रहता है, न गर्मी का; भतएवं याया वे: लिए यह प्रादर्श 
ऋतु होती है । यात्रा में जिन तीयों वा दर्शन करना होता है, उनकी सूची तैयार हो 
जाने पर एय मालचित्त बना लिया जाता है । यात्रियों मे लिए यह मानचित्न या नवशा 
मार्ग प्रदर्शर होता है। पूर्णिमा के दिन यह मानचित्र प्रमुय स्थान पर रख दिया जाता 
है । जिनरहों यात्रा नहीं बरतनी होती ये भी इसका “दशेन" करते जाते है । इस दर्शन 
से ही उन्हें तीयों वे! दशेन वा प्रानन्द भाता है, उनके विश्वास बे शरनुसार तीर्थयात्रा 
वा फ्ल मिलता है । 

अब यह मानचित्र क्या है ? न तो वहे स्वय तीर्यस्थान है, म उसमें कोई प्राण है 
श्रौर न उसमें देवता वी ही प्रस्थापना वी गयी है । पर यह जैन देवताओं तथा तीय॑स्थाना 
की बोर इग्रित ! श्रवश्य करता है । भतएंव यह मानचित्न स्वय निर्नीव होते हुए भी 
सजीव की व्याख्या कर रहा है, निर्देश कर रहा है ) यह मानचित्र समूचे जैन धर्म, जैनी 
यात्रा विधि, वीथथ॑स्थान, जँगी विश्वास तथा जैनी इतिहास का प्रतीक है । एक ही 
प्रतीक में इतनी सब चीजा की एकता तया घारणा मन्निहित है । 


पश्चु तथा मनुष्य में अन्तर 

समाज तथा सभ्यता के भौतिक एवं भाधिभोतिष विचार तथा विपय के एकी- 
करण और एकता का काम प्रतीक करता है । ससार में कोई भो प्राणी, जिसमें बुद्धि है, 
बिना प्रतीक के रह नहीं सकता । समाज की सभ्यता के भनुसार प्रतीक की बौदता 
तथा परिपकवता में वमी-वेशी हो सकती है, पर प्रतीक का रहना अनिवार्य है ! मनुष्य 
प्रतीकात्मक पशु है । प्रतीक पशु के लिए तथा मनुष्य के लिए, दोनों के लिए होते हैँ । 
खाने वी घण्टी कुत्ते तथा आदमी दोना के लिए भोजन करने की सूचना देती है तथा भो जन 
का धतीक वन जाती हैं। भोजन की परिकल्पना से कुत्ते के मुख से पानी टपकते लगता है । 
अनुध्य को आी भूख मालूम होने लगती है । पर प्रशु तथा मलुप्पो में एक ही महान्‌ अन्तर 
है, जिस अन्तर वे कारण झाज मनुष्य अपनेक पशु से वटा समझता है। पशु प्रतीक 
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बना नहीं सकता । मनष्य प्रतीक बनाता है । वनाता रहता है । मनुष्य द्वारा निर्मित 
प्रतीक पशु के लिए चिह्न श्रथवा संकेत का काम देता है, प्रतीक के रूप में नहीं, खाने की 
घण्टी कुत्ते के लिए भोजन का प्रतीक नहीं है, सूचक है, संकेत है । 
संकेत ओर ग्रतीक,में अन्तर 
संकेत तथा प्रतीक का अन्तर हमने वार-बार समझाने का प्रयास किया है । अंग्रेजी 
में चिह्न या संकेत को “साइन” (8787) कहते हैं । प्रतीक को सिम्बल (597970!) 
कहते हैं । अंग्रेजी शब्दकोप में साइन” को “वह रूढ़िगत प्रतीक जो किसी विचार को 
व्यकत्त करता हो कहा है तथा “सिम्बल' को “किसी अदृश्य वस्तु का दृश्य संकेत (चिह्न ) 
लिखा है । अब ये दोनों शब्द एक दूसरे से इतने निकट हैं कि इनका अन्तर समझना बड़ा 
कठिन हो जाता है । यदि हम यह कहें कि दृष्टि-विपयक एक पदार्थ की ओर संकेत करने- 
वाली चीज़ का न्ताम संकेत है तो उदाहरण के लिए गणित के विद्यार्थी ने जोड़ के लिए 
का संकेत बना रखा है ।पइसका केवल इतना ही अर्थ है कि--- -- में --- यानी दो चीजों 
को जोड़ना है ।! गणित का विद्यार्थी जब कभी +- का उपयोग करेगा, उसका तात्पर्य 
जोड़ से होगा । पर मनुष्य को बुद्धि इतनी व्यापक, चपल तया चतुर है कि एक संकेत 
का उपयोग एक के लिए दूसरा हो जाता है तो दूसरे के लिए भिन्न । ईसाई पादरी के 
गले में यदि +-लटकता रहता है तो इसका तात्पये जोड़ नहीं है । वह तो प्रभु ईसा के 
सूली पर लटकने का प्रतीक, है, 'क्रास” है । भापा के लिए भी यही है । अगर लन्दन 
में कोई कहे कि “सड़क” पर;मिलेंगे,तो उसका अर्थ होगा राजपथ पर, मुख्य सड़क पर 
भारत में गली में भी जो मार्ग होता है, उसे “सड़क” कहते हैं । शाव्दिक संकेत भी अपने 
अर्थ में बदल जाते है । मनुष्य का स्वभाव इतना प्रतीकात्मक है कि वह अपनी धारणा 
के अनुकूल हर एक संकेत को प्रतीक में वदलता रहता है । गणितज्ञ ने जिस चीज़ को 
अपने काम के लिए बनाया, दूसरे। ने उससे दूसरे प्रतीक का काम ले लिया । प्रतीकात्मक 
स्वभाव तथा बुद्धि का ही परिणाम है कि साहित्यकार तथा कलाकार ऊँची से ऊँची कल्पना 
कर लेता है । कमल-पुप्प को आ्ाँख,का प्रतीक वा दिया जाता है । नीलाकाश में छिटके 
हुए तारा को हृदय पर लगे हुए घाव सावित कर दिया जाता है । खाने की घंटी की 
आवाज सुनकर कुत्ते की आँखों या मन के सामने घंटी नहीं आती, भोजन झा जाता है । 


धण्टी के वजाने के संकेत ने भोजन का प्रतीक उत्पन्न कर दिया, इसी प्रकार संकेत एक 


दृश्य-विपयक पदार्थ होता है/पर बुद्धि प्रतीकों की निरन्तर आवश्यकता के कारण उसे 


अतीकात्मक बना लेती है । प्रतीक अदृश्य पदार्थ को व्यक्त करनेवाला दृश्य संकेत है । 
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पेड प्रतोक-शास्त्र 


सकेत दृश्य पदार्थ कायोधक है। सडक पर हरी वत्ती मार्ग साफ और जाने लायक होने 
की निशानी मात्र है, पर हरा रग रास्ता साफ होने का प्रगीक है । सडक पर स्कूतों के 
पास “वडका दौड रहा है 'ऐसा चित्र वनावर वोर्ड पर लगा देते हैं । यह सकेत इस बात 
की चेतावनो मात्र है कि इस रास्ते में अश्सर लड़के सड़क श्रार-पार क्या करते हैं, 
सावधानी से मोटर चलाश्नो, पर किसी भी दशा में उस सकेत का यह अर्थ नही है कि यहां 
पर स्कूल चल रहा है ! पढाई हो रही है । लडके पढ़ रहे है ग्रौर खेल रहे है । उस बोर्ड 
को देखकर इतनी ढेर-सो बातें हमार दिमाय में भ्रा गयी तो हमने उस साइनबोर्ड 
का ' विकेट में स्कूल होने का प्रतीक बना लिया । यह कार्य हमारी चेतन-शक्िति ने, हमारे 
ज्ञात मानस ने ग्रज्ञात मानस की सहायता से क्या । ग्ज्ञात मानस का सस्कार जैसी 
प्रेरणा देता है, भ्रपने अनुभव के काप से ज्ञान निक्नाल १९ देता है, उसी के सहारे ज्ञात मावसः 

हर एक “तिल वा ताइ” क्या करता है । हर एक प्रतीक को सबेत तथा सकेत को प्रतीक 


बनाता रहता है । 


अज्ञात मानस की सहायता इसलिए जरूरी है कि बिना अनुभव तथा जानकारी 
से काम लिये सकेत या प्रतीक दोना ही समझ में नहीं श्राते । जिसे जानकारी नहीं 
है बह आकाश में बादल देखकर दैसे अनुमान लगा सकेगा कि इस ऋतु में, इस 
अवसर पर, झ्राकाश में वादल का घिर श्राना बर्फ गिरने का प्रतीक है ? बिता भवुभव 
के यह कैसे पता चलेगा कि आकाश गें अमुक प्रकार के वादलो का घिर झाना वर्षा 
की निशाती नही है । यह वादल नहीं, घूल की आँधी है । बिता सेमगर्येन के भी 
बिजली चमकती है, इत्यादि । इस प्रकार प्राकृतिक सकेत भी तभी प्रतीक का रूप 
धारण करेगे जब उनकी जानकारी हासिल वी जाय । जब उनकी सीखा-समझा जाय, 
तभी प्रतीकात्मक रूप बनता है | हमने एक शब्द वहा--“प त्त ल '। जिसने पत्तल 
नही देखा, जिसके मन में पत्तल की कोई धारणा नही है, वह बसे समझेया कि यह भक्षरों 
में पत्ता से बनी थाली का प्रतीक है । जो पत्तल का उपयोग समझता ही नही, भगर उसके 
सामने पत्तल दिखा दी जाय तो भी वह कुछ नही समझेगा । इससे ता यह सिद्ध हुआ वि 
दिन जानकारी हासिल किये हुए, विना समझे हुए, दृश्य पदार्थ का तथा दृश्य सकेत का 
काई महत्त्व नही है । इसी प्रकार विना किसी वस्तु वे गुण तथा स्वभाव जाने आँखों 
से दिखाई पडनेवाली वस्तु कोई महत्त्व नदी रखती । सब वुछ छाव तथा अनुभव वर, 
चेनन तथा अचेतन मानस के विकास तथा सत्कार पर विर्भर करता है । जो लोग 
शुद्ध प्रतीकों वो देखबर उन्हे तुडुछ तथा हेय समझकर टाल देवे हूँ, वह प्रतीक का दोष 


नहीं है, उनको वुद्धि का दोप है । 


उपसंहार डर 


शब्द का काये 


यदिं प त्त ल शब्द का कोई अर्थ न हो तो वह प्रतीक वन नहीं सकता । केवल अक्षरा 
को मिला देने से शब्द नहीं वनते । ध्वनि बनती है। विना श्र्थ का ग्व्द नहीं होता । 
विना भ्र्थ का प्रतीक नहीं होता । स्वतः पत्त ल शब्द में कोई जान नहीं है, कोई भावना 
नहीं है । पर हमारे सामने यदि पत्तल रख दी जाय तो तुरन्त निश्चित हो जाता है कि 
भोजन परसा जायेगा, जैसे थाली सामने रखने पर । तो फिर, यदि कोई पुकारकर कहे- 
“लोग बैठ गये हैं। पत्तल लाओ” तो, इसका मतलब यह हुग्ना कि अब भोजन 
आनेवाला है । अ्रतएव पत्तल शब्द के साथ हमारी कई धारणाएँ तथा इच्छाएं जाग्रत 
हो गयीं । दृश्य पदार्थ पत्तल का कई अदृश्य पदार्थों से संयोग मन ने करा दिया । इसलिए 
यदि हमने “कुर्सी” कहा तो उस कुर्सी के शब्द ने हमको बैठनेवाली विशेष चीज़ और बटन 
की क्रिया का, दोनों का बोध करा दिया । किल्तु, कुर्सी लाओ कहने के पहले बैठने की 
इच्छा, बैठनेवाली किसी चीज़ की इच्छा हुई । उसके वाद मन ने बैठवैवाली एक विशेष 
चीज, जिसे कुर्सी कहते हैं, ढूँढ़ निकाली और शब्दों द्वारा प्रकट कर दिया । इसलिए 
बैठने की चीज़ चाहिए--बयह तो अवर्णित अनुभव हुआ । उससे एक विशिष्ट चीज़ की 
माँग की गयी, जो “व्यक्त या वरणित अनुभव” हुआ । अतः शब्द “वर्णित अनुभव” है ।* 
जिस शब्द का अर्थ है, वह स्थायी तथा सर्वेव्यापक प्रतीक वन गया । जिसके पेट 
से पैदा हुए अथवा जो पेट से पैदा करनेवाली के समान ममता रखती है, उसका प्रतीक 
है शब्द “माता” । अब “माता” सर्वेव्यापक तथा स्थायी प्रतीक वन गया । माता शब्द 
का अर्थ जिसे भी मालूम हुआ, उसके लिए वह समूची ममता, स्नेह, दया, मातु-शक्ति 
भ्रादि का सम्मिलित प्रतीक वन गया । अपनी इस धारणा तथा भावना को समझाने के 
लिए हर एक से बहुत लम्वा-चौड़ा व्याख्यान देने की जरूरत नहीं है । केवल इतना कहा 
कि “माता है”--या “माता समान है”--और सव वातें साफ हो गयीं । शब्द-प्रतीक 
इसलिए सर्वोपरि माने जाते हैं कि वे सर्वेव्यापक होते हैं। सर्वव्यापक परत्रह्म है, 
इसीलिए तो नाद से, ध्वनि से, परक्षह्म का प्रतीक सर्वेग्यापक शब्द वना---3“ इत्येत- 
दक्षरमिदं सवेम्‌ | उें>कार ही हर तरफ व्याप्त है ।” 
अनेक प्रकार के प्रतीक 


प्रतीक के अनेक रूप हो सकते हैं । इशारा भी प्रतीक का काम कर सकता है ! 
केवल इशारा प्रतीक नहीं है । पहले तो वह संकेत है, पर व्यक्ति के साथ प्रस्थापन के 
१ 5.5. ०८. एठा्ाए0७-- व उंग्रह्ुणंडपंट 59705 शात ॥,68०) 7२००४757-. 
(॥०9. 9 देखिए । 
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बाद वह प्रतीव का काम करता है । वैश्या के इशारे तथा प्ली हे इशारे में, माता हे 
इशारे में तथा प्रध्यापर वे इशारे में दाफी भ्रन्तर हीता है । इसी प्रकार भ्राझृति भी 
प्रतीक का रूप धारण बरती है। जिसका मुँह टेढा है, उसको भ्राइृति में तथा जिसवा मूँह 
ढिसी मौके पर ढेढा दियाई पडता है, दोनो में बडा भन्तर हा जाता हैं । ऋोधपूर्ण चेहरा 
हमें बतला देता है कि हमारे भ्रमुक॒ कार्य से ग्रमुऱ व्यक्ति वो कोध आ गया है । इमारत वी 
बनावट उसमें रहनेवाल। या उसमें पूजा करनेवालो का धर्म तथा पेशा तबः बतला देती 
है | यह मुसलिम निर्माण-कला है, यह भस्जिद हैं, यह गिर्जा है, यह मन्दिर है--यह्‌ हम 
उस इमारत को देखकर समझ जाते हूँ । पतली छडी कमर क! प्रतीक बना दी जाती है । 
मछली सुन्दर नेता का प्रतीक बन जाती है ! जिस प्रतीक के साथ जितनी श्रधिक अदृश्य 
बातें सम्बद्ध हागी, जो जितना ग्रधिक व्यापक होगा, बह उतना ही श्रधिवः उपयोग में 
प्रायेया । साहित्यकार एसे ही व्यापर प्रतीक से काम लेता है । अधिकाश प्रेमी मिरह- 
पीडा से दु ख्वी हाते हैं । अतएवं साहित्यकार बहता है कि प्रेम का प्रतीक है विरह ! 
सयुक्‍त राज्य अमेरिका के राष्ट्रपति का मकान एकदम श्वेत है । उसका नाम है “ह्वाइट 
हाउस ।” श्राजजल समूचे अमेरिदन शासन तथा उसकी नीति का बोधक है “ह्वाइट 
हाउस ।” हम बहते हैँ. ह्वाइट हाउस न जाने क्या करे ।” ह्वाइट हाउस समूचे श्रमे 
रिकन प्रजातन्‍्त्र तथा उसकी शासन प्रणाली का प्रतीक हो गया । इसी प्रकार सर्व- 
व्यापक प्रभू की सत्ता को, उसकी श्रदृश्य शक्तियों का, प्रतिभा तथा वैभव को जो प्रतीक 
अधिव' से अधिक स्पप्ट कर सके, बह धामिक प्रतीक कहलायेगा । उस भनज्ञात शक्ति का 
पहचानने की मनुष्य में सबसे पहने इच्छा होती है, व्यावि ' अपने को पहचानना/ सभी 
चाहते हैँ । इसलिए धामिक प्रतीक सबसे प्रवल होते है । पर जिस शक्ति की जानकारी 
निकट से लेशमात्र भी नहीं है, जो केवल धारणा तथा भावना-अधान है, उसके सम्बन्ध 
में हम जो प्रतीक बनाते है, वह हमारे गन्नात मानस तथा ज्ञात मानस के सस्कार और 
विकास के अनुसार उतना ही भ्रधिक भाव-प्रधान था कल्पना अधान भी हा सकता है । 
इसी लिए सम्यता तथा सस्क्ृति के अनुसार धार्मिक प्रतीक ऊँचे उठते जाते है । भारतीय 
भक्त तथा तत्न-शास्त्र के प्रतीक धामिक प्रतीकों वी उच्चत्तम अ्रभिव्यकित है ! जिन्हें 
हम / यत्न ” कहते है, उनमें ज्ञान तथा अनुभव का पाडित्य भरा पडा है । 


भावना-प्रधान 

किन्तु, भौतिक था भाधिमौतिक, किसी प्रकार का तर्वा हो, यदि वह सासारिक 
दृष्टि तथा तर्क झौर जिन्नासा-इनकी सन्तुप्टि नहीं कर सकता तो उसे भपता लेने में 
बढिनताई होती है ! यो अज्ञानवश हम कसी अतीक को न मानें, उससे प्रतीव निध्किय 
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नही होता । पर, ज्ञान तथा तर्क के द्वारा भी जिसे नहीं समझाया जा सकता, ज्ञान की 
सीमा के भीतर से जिस प्रतीक के बारे में प्रकाश नहीं उपलब्ध होता, वह प्रतीक नहीं है । हि 
अनुभव तथा अन्‍्तईप्टि से बननेवाले प्रतीक साधारण ज्ञान की परिधि में नहीं आते, पर 
एक ऐसी रेखा अवश्य है जहाँ पर कि उनसे कुछ प्रकाश मिलता ही है । यह जरूर है कि 
प्रतीक, विशेषत: साहित्य, कला या धर्म के प्रतीक सांसारिक रूपेण समझने तथा समझाने 
योग्य वस्तु की ओर ही मूलतः निर्देश नहीं करते । साहित्य का काम है हमारे मन की 
सुन्दर भावनाओं को जाग्रत कर देना । कला का कार्य है हमारी सत्यं-शिवम्‌-सुन्दरम्‌ की 
प्रवृत्ति में हिलोर पैदा कर उसे उनकी ओर उन्‍्मुख कर देना । इन्द्रिय-जन्य पीड़ा या सुख 
स्वत: अपने में ही समाप्त नही हो जाते । एक अनुभव से दूसरा, एक भावना से दूसरी 
भावना जाग्रत होती है । दरवाजा छोटा है, सिर में चोट लग गयी । अ्रव दरवाजे को 
उख्ाइकर मकान की इमारत को ही वदलने का संकल्प हो जाता है । इसी प्रकार साहित्य 
* तथा कला दृश्य पदार्थों का प्रतीकीकरण नहीं करती, वे मानव की भावना तथा प्रेरणा 
को जाग्रत करती हैं । जो कला जितनी ही सजीव होगी, वह उतनी ही भावुक होगी । 
जो साहित्य जितना ही जाग्रत होगा, वह उतना ही भाव-श्रधान होगा । जो मन जितना 
ही चंचल होगा, वह उतना ही अधिक स्वप्न देखेगा । जो अज्ञात मानस ज्ञात मानस की 
दवायी हुई इच्छाओं के बोझ से जितना दवा होगा, वह उतना ही अधिक स्वप्न देखता 
रहेगा तथा अपनी इच्छा की पूर्ति करता रहेगा । 
भन ने अपने अनुभव से पहचाना है कि जो सत्य है, वही शिव है । जो शिव है, 
वही सुन्दर है । इसी लिए वह हर एक अ्रच्छी तथा प्रिय वस्तु को उसी रूप से देखना चाहता 
है कि सत्यं-शिवं-सुन्दरम्‌ का बोध हो । किन्तु सत्य तथा प्रिय के विपय में भी हर एक 
की अपनी भावना तथा धारणा होती है । किसी को चिपटी नाक अ्रच्छी लग सकती हैं, 
किसी को सुडौल नाक । इसी प्रकार साहित्य में वणित प्रतीक अपनी धारणा के अनुसार 
ही ग्रहण किये जा सकते है । शायद इसी लिए श्री टिडल को शंका हुई थी कि साहित्यिक 
का अनिश्चित* होते हैं, अतएुव अनिश्चित होने के कारण उनकी कोई व्याख्या नहीं 
हो सकती । 


पर, प्रतीक की निश्चितता “आमने-सामने का सम्बन्ध यानी “एक-दूसरे को सामने 


, फराफ़नपजण शशि, एक्तबपघ--.कापहुपग8ु९ 2ाते रिए--ग्टाप्रावग्पि & (ए०., 
ऐएटएछ ४०7६. 939, इस पुस्तक में तक तथा प्रतीक का अच्छा विवेचन है । 
« फ्वापत्वता धर. तप्मतशा का *5एछ7ऑएण॑5 बणत 500९४9”-2४86 345. 
- टावर पु, ए00ण76ए--$००ंग (एड्डुगपंटबणाउ?-5<प्ंग्रटा, र८एछ ०0, 
4909--इस पुस्तक का तौसरा से पॉचवों अध्याय पढ़ना चाहिये । 
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खडा वरवे जो सम्बन्ध स्थापित होता है--उससे नहीं आँकी जा सकती ॥ अदृश्य 
वस्तु का प्रवट करनेवाली वस्तु ऐमे सम्बन्ध को स्थापित करने का प्रयत्न कर सकती है, 
सफ़्तता शायद ही मिचे | भावना तया घारणा का क्षेत्र इतना व्यापक है कि जितना 
पंकरड में आ जाय, उतना ही पर्याप्त समझना पडेगा । 

प्रतीक मन सया बुद्धि की वस्तु है । मन तथा बुद्धि आत्मा की सम्पत्ति है। आमा 
प्रनन्त तया चिरन्‍तन सय है । प्रतीक उसे चिरन्‍्तन सय का प्रवीकमात्र है । प्रतीक से 
परमात्मा का बाप हाता है । 
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